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प्रकाशककी ओरसे 


भा० दि० जैन संघका साहित्य विभक्षा इस पुस्तककों प्रकाशित 
करते हुए विशेष परितोष श्रनुभव करता है। यद्यपि संघकी औरसे 
“जैन धर्मका परिचय” नामक एक पुस्तिका बहुत पहले प्रकाशित की गई 
थी जिठका काफ़ी समांदार हुआ है, किन्तु वह बहुत ही सक्तित थी । इसी 
से एक ऐसी पुस्तककी कमी सभी अनुभव करते थे जिसमें जेनघमंके 
सम्बन्धकी सभी सुख्य बातोंका समावेश किया गया हो। हर्ष हे कि 
पं० कैलाशचन्द्रजी ने इस पुस्तककों लिखकर उस कमीकी पूर्ति कर 
दी है। और सपयुक्तप्रान्तके शिक्षामंत्री भी सम्पूर्शानन्‍दजीने उसका 
प्राब्कथन लिखकर सोनेमें सुगन्धिकी कद्दावत चरिताथ्थ की दे | भ्री 
सम्पूर्णानन्‍्दजीके शब्दोंमें हम भी यह आशा करते हैं कि इस सुधोध 
ओर उपादेय पुस्तकका समादर दोगा। 

कानपुरके प्रसिद्ध व्यवसायी लाला कपूरचन्दजी धूपचन्दजी बहुत ही 
उद्ार और धर्मप्रेमी सलन हैं। उन्होंने विद्वानों और सार्वजनिक 
संस्थाओंको भर देनेके लिये इस पुस्तककी १०० प्रतियां खरीदी हैं। 
झतः हम लालाजीके आभारी हैं । 

श्री बाबूलालजी फागुलल वीर कार्यालय देहलीके सौजन्यसे महाबीर 
भगवानकी गुप्तकालीन मूर्तिका ब्लाक प्राप्त हो सका, तथा पं० नेमिचन्दजी 
ज्योतिषाचार्य जैन सिद्धान्त भवन आराके सौजन्यसे बाहुबलिकी मूर्तिका 
ब्लाक प्राप्त हो सका । एतदर्थ दोनों विद्वानोंके आभारी हैं । 


आवण् ० प्रतिपदा मंत्री साहित्य विभाग 
वी० नि० सं ०-२४७४ भा० दि० जैन संघ 
“ट्रेड क9७*- 


प्राकथन 


मैं बेनधर्मका श्रनुयायी नहीं हूं, इसलिए जब भरी कैलासचन्द्र 
जैनने मुझसे जेनधर्मका श्राकथन लिखनेकों कहा तो मुझको कुछ 
सब्कोनच हुआ । परन्तु पुस्तक पठ जानेपर सक्षोच स्वतः दूर हो गया | 
यह ऐसी पुस्तक है जिसका प्रक्षथषन लिखनेमें अपनेको 'प्रसल्ता 
होती है । छोटो द्ोते हुए भी इसमें जेनघर्मके सम्भन्धकी सभी 
मुख्य चा्तोंका सलायेश कर दिया शया है। ऐसी पुस्तको्मे, 
स्वप्तत स्थापनके साथ साथ कहीं कहीं परमत दोषोंको दिखलाना 
अनिवाय्य॑ सा हो जाता है। कमसे कम अपने मतके थ्ाशो्रकोंकी 
झालोचना तो करनी दी पढ़ती है । श्रस्तुत पुस्तकमें, स्यादादके 
सम्बन्धमें श्रीशइ्डराचार्य्यने झेखककी सम्मतिमें इस तिद्धान्तके सममनेमें 
जो भूल की है उसकी ओर सझृत किया गया है। परन्तु कहों भो 
शिष्टताका उल्लछुन नहीं होने पाया है। आज कल हम भारतीय 
इस बातकों भूल्र सा गये हैं कि गम्भीर विषयोंके प्रतिपादनमें अभद्र 
भाषाका प्रयोग निन्द्य है ओर (असिद्धान्तका खण्डन सिद्धान्तीपर कीचड़ 
उद्छालि बिना भी किया जा सकता है। यद्द पुल्तक इस विषय 
अनुकरणीय श्रपवाद है । 
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भारतीय संस्कृतिके संवर्द्धनमें उन ल्लोगोने उल्लेख्य भाग लिया 
है जिनको जैन शास्नोंसे स्फूर्ति श्राम हुई थी। वास्तुकला, मूर्तिकला, 
धारूमय--सबपर ही जैन विचारोंकी गहिरी छाप है। जैन विद्वानों 
और श्रावकोंने जिस प्राशपससे अपने शात्लोंकी रक्षा की थी वह हमारे 
इतिहासकी अमर कद्दानी है। इसलिए जैन विचारघाराका परिचय 
शिक्धित समुदायकों होना ही चाहिये। कुछ बातें ऐसी हैं जिनमें 
जैनियोंको स्वभावतः विशेष अभिरुचि दोगी । दिगम्बर श्वेतांबर विवादमें* 
सबको स्वारस्य नहीं हों सकता श्रोर न सब लोगोंको उन खाद्याखा 
ब्रतादिके नियमोपनियमोंकी जानकारोकी विशेष आवइयकता है। 
परन्तु जो लोग घर्म्म और दर्शनका अध्ययन करते हैं उनको यह तो 
जानना ही चाहिये कि ईश्वर, जीव, जगत्‌ मोक्ष जैसे प्रश्नोंके सम्बन्धमें 
जैन श्राचाय्योंने क्या कद्ा है । विशेष और विस्तृत अ्रध्ययनके 
लिए तो बड़े अ्ंथोंको देखना द्वी होगा परन्तु प्रारम्भिक श्लानके छिए 
यह छोटी सी पुस्तक बहुत उपयोगी है । 


जैन दर्शन जगतकों सत्य मानता है। यह बात शाइ्र अद्वेतवादके 
विरुद्ध तो है परन्तु आत्तिक विचारधारासे श्र॒संगत नहीं है। उसका 
झनीश्वरवादी दोना भी स्वतः निनन्‍्य नहीं हे। परम आस्तिक सांख्य 
ओर मीमांठा शात्नोंके प्रवकोंको भी ईश्वरकी सत्ता स्वीकार करनेमें 
झछानावश्यक गौरवकी प्रतीति होती है। वेदकों प्रमाण न माननेके कारण 
जैन दर्शनकी गणना नास्तिक विचार शाख्जोंमें है परन्तु कर्म्म॑सिद्धान्त, 
पुनर्जन्म, तप, योग, देवादि विप्रहोंमें विश्वास जैसी कई ऐसी बातें हैं 
जो थोड़ेसे उलस्फेरके साथ भारतीय आत्तिक दशेनों तथा बौद्ध और 
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जैन दर्शनोंकी समानरूपसे सम्पत्ति हैं। इन सबका उद्गम एक है। 
झाय्य॑ जातिने अपने मूल पुरुषोंसे जो आध्यात्मिक दाय पाया था 
उसकी पहिली अभिव्यक्ति उपनिषदोंमें हुए । देशकालके मेदसे किश्चित्‌ 
नये परिधान धारण करके फिर वही वस्तु हमको महाबीर और गौतमफे 
द्वारा श्राप्त हुई । 


अनेकान्तवाद या सप्भज्जी न्याय जैनदशंनका मुख्य सिद्धान्त है। 
प्रत्येक पदार्थके जो सात 'अ्रन्त' या स्वरूप जैन शाज्लोंमें कहे गये हैं 
उनको ठीक उसी रूपसे स्वीकार करनेमें श्रापत्ति हो सकती है। कुछ 
विद्वान भी सातमें कुछको गौण मानते हैं | साधारण मनुष्यकों यह 
समभनेमें कठिनाई होती है कि एक ही वस्तुके लिए एक ही समयमें है 
और नहीं है दोनों बातें कैसे कही जा सकती हैं। परन्तु कठिनाईके होते 
हुए भी वस्तुस्थिति तो ऐसी दी है। जो लेखनी मेरे हाथमें है, वह 
मेजपर नहीं है। जिस बच्चेका श्रस्तित्व आज है उसका अस्तित्व कल्ल 
नहीं था । जो वस्तु, पुस्तक रूपसे है वह कुर्सी रूपसे नहीं है। जो घटना 
एकके लिए भूतकालिक है वही दूसरेके लिए वर्तमानकी और तीसरेके 
लिए भविष्यत्‌की है | अखण्ड ब्रह्म पदार्थ भले ही एकरस और 
ऐकान्तिक दो परन्तु प्रतीयमान जगतूमें तो सभी वस्तुएं, चाहे वह कितनी 
भी यूक्म क्यों न हों, अ्रनेकान्तिक हैं। शकझ्वराचार्य्यजीने इस बातको 
स्वीकार नहीं किया है इस लिए उन्होंने मायाको सत्‌ और अखतसे 
विलज्षण, भ्रथच अनिर्वंचनीया कद्दा है। मैं सतभज्ढी न्यायको तो 
बालकी खाल निकालनेके समान श्रावश्यकतासे अधिक बारीकीमें जाना 
समभता हैँ परन्तु अ्रनेकान्तवादकी ग्राह्मता स्वीकार करता हूं । इसी लिए 
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, चिहट़रिलासमें मैंने मायाकों सत्‌ और असत्‌ स्वरूप, अतः अनिर्वंचनीया 
माना है। 

अस्तु, तब लोग इन प्रश्नोंकी गहिराईमें न भी जाना चाह तब भी 
मैं आशा करता हूँ कि इस सुबोध ओर उपादेय पुस्तकका आदर 
होगा । ऐसी रचनाएं हमको एक दूसरेके निकट लाती हैं। ऐसा भी 
कोई समय था जब “हत्तिना पीड्यमानोडपि न विशेष्जैनमन्दिरम' जैसी 
डक्तियां निकली थीं । जैनोंमें भी इस जोड़की कहावत होंगी। आज 
वह दिन गये । अब हमें दार्शनिक और उपासना सम्बन्धी बातोंमें वैषम्य 
रखते हुए एक दूसरेके प्रति सौहाद॑ रखना है। अपनी अपनी रुचिके 
अनुसार _म चाहे जिस सम्प्रदायमें रहें परन्तु हमको यहं ध्यानमें रखना 
है कि कपिल, व्यास, श्डराचारय्यं, बुद्ध और महावीर अत्येक भारतीयके 
लिए आदरास्पद हैं। और हमको सबसे ही ऐसी शिक्षा मिलती है जो 
हमारे चरित्रकों ऊपर उठाने और दमको निःभेयसफे पथपर ले जानेमें 
समर्थ है। 


बैशाल छु० ९, 
२०५ . |. सम्पू्णानन्द 


*%- कई) फ---+ 


लेखकके दों शब्द 


यों तो जैनघर्मका साहित्य विपुल है, किन्तु उसमें एक ऐसी पुध्तक 
की कमी थी जिसे पटकर जन साधारण जेनघर्सका परिचय प्राप्त कर 
सके | इस कमीको उभी अनुभव करते थे। उज्जैनके सेठ लालचन्द 
जी सेठीने तो ऐसी पुस्तक लिखने वालेको अपनीओरसे एक हजार 
रुपया पारितोषिक प्रदान करनेकी घोषणा भी कर दी थी | मुझे भी 
यह कमी बहुत खटक रही थी। शअ्रतः मैंने इस ओर अपना ध्यान 
लगाया, जितके फल स्वरूप प्रस्तुत पुस्तक तैयार हो सकी। 

प्रत्येक धर्मके दो रूप होते हैं--एक विचारात्मक और दूसरा 
आचारात्मक | प्रथम रूपको दर्शन कह्दते हैं और दूसरेकों घर्मं । धर्म 
और दर्शनके श्रभ्यासियोंके लिये दोनों ही रूपोंकी जानना आवश्यक 
है | इसलिये मैंने इस” पुस्तकमें जैनधर्मके विचार और आचारका 
परिचय तो कराया ही है, साथ ही साथ साहित्य, इतिद्ात, पन्थमेद, 
पर्व, तीर्थक्षेत्र आदि अन्य जानने योग्य बातोंका भी परिचय दिया है, 
जिसे पढ़कर प्रत्येक पाठक जेनधर्मके सभी अंगों और उपांग्रोंका 
साधारण शान प्राप्त कर सकता है ओर उसके लिये इधर उधर भटकने 
की आवश्यकता नहीं रहती। इस पुस्तकमें जेनघर्मसे सम्बन्ध रखने 
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: बाले जिन विषयोकी चर्चा की गई है; सब लोगोंकों वे सभी विधय 
दचिकर हों यह सम्भव नहीं है, क्योंकि--'भिन्नरचिहिं लोकः” । इसीसे 
विभिन्न रुचि वाले लोगोंको अपनी अपनी रुचिके अनुकूल जैनधर्मकी 
जानकारी कर सकनेका प्रयत्न किया गया हैं । 


भारतीय विद्वानोंकी प्र्यः यह एक आम मान्यता है कि भारतमें 
प्रचलित प्रत्येक धर्मका मूल उपनिषद हैं। इस मान्यताके मूलमें हमें 
तो भ्रद्धामूलक विचारतरशिका ही प्राघान्य प्रतीत होता है । पुस्तकके 
अन्तमें जेनवर्मके साथ इतर घर्मोंकी तुलना करते हुए हमने उक्त विचार 
सरणिकी भी आलोचना की है। तत्वजिज्ञासुओंसे इमारा अनुरोध है 
है कि इस विचारसरणि पर नये सिरेसे विचार करके तत्त्वकी समीक्षा 
करें | 


अपनी विद्वत्ता और अ्रध्ययनशीलताके कारण भरी सम्पूर्शानन्‍्द 
जी पर मेरी गहरी आस्था है। मेरी इच्छा थी कि वह इस पुस्तकका 
प्राकथन लिखें । मेंने भाई प्रो० खुशालचन्दसे अपनी यह इच्छा ब्यक्त की 
ओर संयुक्तप्रान्तके म॑ त्रित्वका भार वहन करते हुए भी उन्होंने हमलोगोंके 
श्रनुरोचकी रक्षा की । एतदर्थ हम भरी सम्पूर्णानन्दजीके श्रत्यन्त 
आभारी हैं | 

जिन अन्थो और पतन्न-पत्रिकाओरोंके लेखोंसे हमें इस पुस्तकके 
लिखनेमें विशेष साहाय्य मिला है उन सभीके लेखकोंके भी हम 
झआाभारी हैं| उनमें भी प्रोफेसर ग्लैजनपके जैनधर्मसे हमें बड़ी सहायता 
मिली है, उसका पयंवेज्षण करके ही इस पुस्तककी विषय सूची 


७ 


तैयार की गई है । श्री नाथूरामजी प्र मीके “जैन साहित्य और इतिहास” 
का उपयोग 'सम्प्रदाय-पन्थ' लिखनेमें विशेष किया गया है। जैन 
ह्तिषीके किसी पुराने अंकमें जगस्कतुंत्वके सम्बन्धमें स्व० बा० 
सूरज भानु वकीलका एक लेख प्रकाशित हुआ था | वह मुझे बहुत 
पसन्द ब्राया था । प्रस्तुत पुस्तकमें 'यह विश्व और उसकी 
व्यवस्था” उसीके आधारपर लिखा गया है। श्रतः उक्त सभी सुलेखकोंके 
हम आभारी हैं । | ; 

अ्न्तमें पाठकोंसे अनुरोध है कि प्रस्तुत पुस्तकके सम्बन्धमें यदि वे 
कोई सूचना देना चाहें तो अवश्य देनेका कष्ट करें । दूसरे संस्करण्में 
उनका यथासंभव उपयोग किया जा सकेगा | 


श्रतपश्चमी 
बी० नि० सं० २४७४ |] कैलाशचन्द्र झास्तर 
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मेबरीा की खुदाई से प्राप्त भगवान सहावार 4 
ग॒प्र कार्छलन प्राचीन मति। 


जैन॑धर्म 
१. इतिहास 


१--आरमभ्मकाल 


एक 'समय था जब जैनधसंको बोद्घर्मफी शाक्षा समझ 
छिया गया था । किन्तु अब वह आन्ति दूर हो चुकी है और नई 
खोजोंफे फलस्वरूप यद्द प्रमाणित हो चुका दे कि जैनधर्म बोठ- 
घमंसे न फेवल एक प्रथकू और स्वतंत्र धर्म है किन्तु दससे बहुत 
'प्राचीन भी है। अब अन्तिम तोथेकुर भगवान महाधीरको जैन- 


(१) इस आन्तिको दूर करनेका श्रेय स्व० डा० हर्मान याकोबीको 
प्रात है। उन्होंने अपनी जैनपृन्नोंकी प्रस्तावनामें इसपर विस्तृत विचार 
किया हे। थे लिखते हैं--“इस बातसे अब सब सहमत हैं कि नातपुत्त, 
जो महावीर अथवा वधमानके नामसे प्रसिद्ध हैं, डुढ़के समकालीन थे। 
बौद्धप्रन्थोंमें मिलनेवाले उल्लेख हमारे इस विचारकों हृढ़ करते हैं कि 
नातपुत्तसे पहले भी निग्नन्थोंका, जो आज जैन अथवा आहंतके नामसे 
अधिक प्रसिद्ध हैं, अस्तित्त था। जब बौद्धपर्म उपन् हुआ तब निम्नेन्थोंका 
सम्प्रदाय एक बड़े सम्प्रदायके रूपमें गिना जाता होगा। बौद्ध पिटकॉमें 
कुछ निर्भनन्थोंका बुद्ध और उसके शिष्योंके विरोधीके रुपमें और 
कुछका बुद्धक अनुयागी बन जानेके रूपमें वर्णण आता है। उसके 
ऊपरसे इम उक्त बातका अनुमान कर सकते हैं। इसके विपरीत इन 
अम्योंमें किसी मी स्थानपर ऐसा कोई उल्केल़ या वूचक बाक्य देखनेमें 


जैंनपर्म 
१. इतिहास 


१--आरम्मकाल 


एक समय था जब जैनधमंकों बोद्धघधर्ंकी शाखा समझ 
ढिया गया था| किन्तु अब वह आन्ति दूर हो चुकी है और नई 
खोजोंके फक्षरथरूप यह प्रमाणित हो चुका है कि जैनधर् बोद- 
घमंसे न केवल एक पृथक और स्वतंत्र धर्म है किन्तु उससे बहुत 
प्राचीन भी है। अब अन्तिम तोथंकुर भगवान महावीरकों जैल- 


(१) इस आन्तिको दूर करनेका श्रेय स्व० डा० इमांन याकोबीको 
प्राप्त है। उन्होंने अपनी जैनसूञ्रोंकी प्रस्तावनामें इसपर विस्तृत विचार 
अकिया है। वे लिखते हैं--“इस बातसे अब सब सहमत हैं कि नातपुत्त, 
जो महावीर अथवा वर्धमानके नामसे प्रसिद हैं, बुद्धके समकालीन ये । 
बौदप्रन्थोंमे|ं मिलनेबाले उल्झेल हमारे इस विचारको इंद करते हैं कि 
नातपूत्तसे पहले भी निर््रन्थोंका, जो आज जैन अथवा आहइंतके नामसे 
अधिक प्रसिद्ध हैं, अस्तित्व था। जब बौद्धधर्म उपन हुआ तब निम्न॑न्थोंका 
सम्प्रदाय एक बड़े सम्प्रदायके रूपमें गिना जाता होगा। बौद्ध पिवकॉमें 
छुछ निग्रन्थोंका बुद्ध और उसके शिष्योंके विरोधीके रूपमें और 
कुछका बुद्धके अनुयायी बन जानेके रूपमें वर्णन आता है। उसके 
ऊपरसे इम उक्त बातका अनुसान कर सकते हैं। इसके विपरीत इन 
अन्योगि विसी मी स्थानफ्र ऐसा कोई उल्केज़ या सूचफ वाक्य देखनेमें 


न्‍् बैनपर्म 


धर्मेका संस्थापक नहों माना जाता और उनसे झअढ़ाई सो वर्षे 
पहले दोनेवाडे मगवान्‌ पाश्चेतायको एक ऐतिहासिक सद्दापुरुष 
स्वीकार कर लिया गया है। इस तरद अब जैनप्मंका आरम्भ- 
काक सुनिश्चित रीतिसे ईस्थी सन्‌ से ८०० वर्ष पूर्व मान लिया 
गया है। किन्तु जद्ाँ अब कुछ विद्वान्‌ भगवान्‌ पार्श्वनायको 
जैनधमका संस्थापक मानते हैं वहाँ कुछ विद्वान ऐसे भो हैं जो 
उससे पहले भी जैनधमंका अस्तित्व मानते हैं। उदाहरणके 
डिये प्रसिद्ध जरमेन विद्वान स्व० डा० हमेन याकोबो और प्रसिद्ध 
भारतीय दाशेनिक सर राधाकृष्णका मत उल्छेखनोय दे । 
डा० याकोयो 'खिखते हैं--- 
नहीं आता कि निम्र॑न्थोंका सम्प्रदाय एक नवीन सम्प्रदाय है और नातपुत्त 
उसके संस्थापक हैं। इसके ऊपरसे हम अनुमान कर सकते हैं कि इुदके 
जन्‍्मसे पहले अतिप्राचीन कालसे निम्रेन्योंका अत्तित्व चला आता दहै”। 
अन्य विद्वानोंने भी इसी तरहका मत व्यक्त किया है। डा० ए.० गिरनाट 
नामक एक फ्रेंच विद्वानवे लिखा है--“जेनबर्म और बौद्धधर्मकी 
प्राचीनताके सम्बन्धमें मुकाबला करनेपर जैनधर्म बौद्धधर्से वास्तवसें 
अहुत प्राचीन है? । स्व० लोकमान्य पं० बालगंगाघर तिलकने अपने एक 
व्याख्यानमें कहा था--“बौद्धघर्मकी स्थापनाके पूर्व जैनघर्मका प्रकाश 
फैल रहा था। चौचीस तीयंकूरों में महावीर स्वामी अन्तिम तीर्थंकर ये । 
इससे भी जैनघमंकी प्राचीनता जानी जाती है” । 

२ १0०6 48 7०४ंणए ॥0 एछा०एल ऐड रिधा0एश सा5क 
पिल छिप्रतेद तठ [गंपई80, [[बंए हबसॉधणत 6 प्राबधंधा08 
पर गाढंधाए. रिंडाड> 08 थी. प्िश क्‍ंधिाईथाव ( 88 ७ 
णिथ्ातेंदा ) फ्रदल म्राषज 920 8०णनागंवढ फ्रांडातयंटकों मे 
चाल परथ्तेंप्रेणा नौआटी' प्राधैट०७ फ्रेश पेट पिं्ण पंततीषा- 
कक -+पवं७0 टैपफपआज कण, (0९, , ॥63, 


इतिशित 'ँ 
.. इसमें कोई मी संवूत नहीं है कि पाधिगाथ जैनपर्मके 
संस्थापक ये । जैन परम्परा प्रथम तीर्मेहर ऋषमदेवकों जैंव- 
धर्मका संत्थापक्र मानने में एक मत है। इस मान्यतामें 
ऐतिहासिक सत्पक्षी संभावना है । 
डा० सर राघाकृष्णन्‌ कुछ विशेष जोर देकर 'डिखते हैं--- 
जैन परम्परा ऋषमदेवसे अपने धमकी उत्पत्ति होनेका 
कथन करती है, जो बहुतसी शताब्दियों पूर्व हुए हैं। 
बातके प्रमाण पाये जाते हैं कि इस्वी पूर्व प्रथम झताब्दीमें 
प्रथम तीरबक्र ऋषमदेवकी पूजा होती भी । इसमें कोई सम्देद 
नहीं है कि जेनधर्म वर्षमान और पाश्चनाथसे मी पहले प्रचक्ित 
था । यजुर्वेद में ऋषभदेव, अजितनाथ और अरिष्टनेमि इन तीन 
तीबैड्रोंके नामोंका निर्देश है । भागवत पुराण भी इस बात- 
का समर्भन करता है कि ऋषभदेव जैनपर्मके संस्थापक ये! । 
. ३ बृफ्दाल ३ टरांवेट्ण2० 0० भै०७ प8॥ 80 व. 90०: 
श8 फट छिएए टलापफां 3. 0, धालार नाल छ९6फ़ीट. रं० 
नाल छण#एएएणंएड. सिंशेनजिइतेलसड, पैड पिन पं 
पाबआर्डका8, (९7९ ३8 ग0 तेठपौज पैबां हंबांधांघफ एाट्रबाॉँल्ते 
€एषा फैल ंहततीहमबा। 0 रिबाइरबाधी), 6 
पृंश्ुणल्एलते8 प्राल्शाठ08 सैर तष्यालड ० पै/ल्ड पंतीना- 
डिब28०"रिवशड०,. 2[िश्याहती बाते 2ींबब्चटएं, 6 
छंबड्बरबाब एडाबओा ९छतेणा86३ पार प्रॉटल फैथा रिफंड 
सं58 6 िवेषःतेलः ता [नए 


[89 एिं0र00०का9, ?णें, |, 7, 2७7. 


हा जैनधर्म 


उक्त दो मर्तोंसे यह बात निर्बिवाद हो जाती है कि भगवान 
पाश्चेताथ भी जैनधर्म के संस्थापक नहीं थे और उनसे पहले भी 
जैनबर्म प्रचक्षित था। तथा जेन परम्परा श्रीक्रप्मदेवको अपना 
भ्रथम तीर्थक्गुर मानती है और जेनेतर साहित्य तथा उपछब्ध 
ऐतिहासिक सामग्रीसे भी इस बात को पुष्टि होती है। नीचे 
इन्हों बातोंको स्पष्ट किया जाता है । 

जैन-परम्परा 

जैन परम्पराके अनुसार हमारे इस हृश्यमान जगतसमें 
काज़्का चक्र सदा धूमा करता है। यद्यपि काछका प्रवाह अनादि 
और अनन्त है तथापि उस कालूचक्रके छ विभाग हैं--१ अति- 
छुखरूप, २ सुखरूप, ३ सुख-दुःखरूप, ४ दुःख-सुखरूप, 
£ दुःखरूप ओर ६ अतिदुःखरूप । जैसे बढती हुई गाढ़ीके चक्र- 
का प्रत्येक भाग नोचेसे ऊपर और ऊपरसे नीचे जाता आता 
है बेसे दी ये छ भाग भो क्रमबार सदा घूमते रहते हैं। अथौत्‌ 
एक बार जगत सुखसे दुःलकी ओर जाता है तो दूसरी बार 
दुःखसे सुखकी ओर बढ़ता दै। सुखसे दुःखकी ओर जाने 
को अवसपिणीकाल--अवनतिकाल कट्दते हैँ और दुःखसे सुखकी 
ओर जानेको उत्सपिंणीकाल--विकासकात्न कहते हैं। इन दोनों 
काल्ोंकी अवधि लाखों करोड़ों वर्षकी है। प्रत्येक अवसर्पिणी 
ओर उत्सपिंणीकाक्षके दुःख-सुखरूप भाग में २४ तोथंडुरोंका 
जन्म द्वोता हे, जो “जिन! अवस्थाको श्राप्त करके जैनधर्मका 
उपदेश देते हैं। इस समय अवसर्पिणीकाक्ष चालू है । उसके 
प्रारम्भके चार विभाग बीत चुके हैं और अब हम उसके पाँचवें 
विभागमेंसे गुजर रहे हैं। चॉकि चौथे विभागका अन्त हो 
चुका, इसक्षिये इस काछ में अब कोई तीर्थंकर नहीं होगा। इस 


इतिहास पृ 


युगके २४ सीथेकुरोंमिं से भगवान ऋषमभदेव प्रथम तोथ्थंहुर ये 
और भगवान भद्दावीर अन्तिम तीयंछुर ये ।'तीसरे काठबिभाग- 
में जब तीन वर्ष ८॥ भाह शेष रहे तब ऋषमदेवका निवोण 
हुआ ओर चौथे काल्नविभागमें जब उतना ही फाठ शेष रहा तब 
/ मद्दावीरका नियोण हुआ। दोनोंका अन्तरकाक्ष एक कोटाकोटी 
सागर बतछाया जाता है। इस तरह जैन परम्पराफे अनुसार 
इस .युगमें जैनधमके प्रथम प्रवतेक भगवान ऋषभदेव ये। 
प्राचीनसे प्राचीन जैनशासत्र इस विषयमें एक मत हैं. और उनमें 
ऋषभदेषका जोवन-चरित बहुत विस्तारसे वर्णित हैं । 


जैनेतर साहित्य 


जैनेतर साहित्यमें श्रीमद्रागवतका नाम उल्लेखनीय है। 
इसके पाँचवें स्कन्ध के, अध्याय २-६ में ऋषभवेवका सुन्दर 
बणेन है, जो जैन साहित्यके बर्णनसे कुछ अंशमें मिलता 
जुलता हुआ भी है। उसमें लिखा है कि जब ब्रद्माने देखा कि 
मनुष्यसंख्या नहीं बढ़ी तो उसने स्वयंभू सनु ओर सत्यरूपाको 
उत्पन्न किया। उनके प्रियत्रत नामका छढ़का हुआ प्रियत्रतका 
पुत्र अभ्ीभ हुआ । अप्नीभके घर नाभिने जन्म छिया। नाभिने 
मरुदेबोसे विवाह किया और उनसे ऋषभदेव उत्पन्न हुए । 
ऋषभदेवने इन्द्रके द्वारा दी गई जयन्ती नामकी भायामें 
सो पुत्र उत्पन्न किये। ओर बड़े पुत्र भरतका राज्याभिषेक करके 
संन्यास हे दिया। उस समय केवछ शरीरमातन्र उनके पास था 
ओर वे द्गिम्बर वेषमें नप्त विचरण करते थे, मौनसे रहते थे, 
कोई ढराये, मारे, ऊपर थूके, पत्थर फेंके, मृत्रविष्ठा फेंके तो 
इन सब की ओर ध्यान नहीं देते थे । यह शरीर असत्‌ पदार्थों 
का घर है ऐसा समझ कर जहंकार समकारका त्याग करके 


न जैनवर्म 


अकफेडे अमझ करते ये। डसका कामदेवके समान सुन्दर शरीर 
सकिन हो राया था। उनका क्रियाकर्म बढ़ा भयानक हो गया था। 
झरीरादिकका सुख छोड़कर रन्दोंने 'आजगर ब्रव छे लिया था। 
इस प्रकार कैवल्यपति भगवान ऋषमदेव निरन्तर परम आनन्द- 
का अनुभव करते हुए असण करते करते कोंक, बेंक कुटक दक्षिण 
कनौटक देझोंमें अपनी इच्छासे पहुँचे, ओर कुटकाचल पवेतके 
सपवतग्रें उन्‍्मत्तकी नाई मग्न होकर विचरने छगे। जंगलमें 
बॉसॉफो रगढ़से आग त्वग गई और उन्होंने उसीमें प्रवेश करके 
अपनेको भस्म कर दिया। 

इस तरह ऋषभदेवका व्शन करके भागवतकार आगे 
लिखते हैं--! 'इन ऋषभदेवके घरिश्रकों सुनकर कोंकबेक कुटक 
देक्षोका राजा अददन्‌ उन्हींके उपदेशकों छेकर कढियुगमें जब 
णघसे बहुत हो जायगा तब स्वधर्मको छोड़ कर कुपथ पाखंड 
( जैनधमे ) का प्रवर्तेत करेगा। तुच्छ मनुष्य मायासे विमोदित 
होकर, शौच आचारको छोड़ कर ईश्वरकी अवश्ञा करनेवाले 
ब्रत घारण करेंगे। न स्नान, न आचमन, अद्य, ब्राह्मण, यश्ष 

१ “यत्य किल्मनुचरितमुपाकण्य॑ कोड्डवेक्नुकुटकानां राजा अधंबामो- 
परशिक्ष्य कलावधम उत्कृष्यममाणे मवितव्येन विमोहितः स्वधर्मपथमकुतोभय- 
मपदाय कुपथपांसण्डमसमंजर्स निज्रमनीषया मन्दः सम्प्रवतयिष्यते || ९ ॥ 
येन सह वाबकलौ मनुजापसदा देवमायामोहिताः स्वविधिनियोगशौच- 
चारिनविदीना देवदेलनान्यपत्रतानि निजेच्छया गरहाना अस्मानाचमनशौच- 
केशोल्लचनादीनि कल्निा5घमंबडुलेनोपहतधियो अहम-आाक्षण-यशपुरुषडोक 
विवूषकाः प्रायेण भविष्यन्ति ॥ १०॥ ते च ख्बहार्वाकृतनया निबलोक- 
यात्रयाउन्पपरम्परया श्वस्ताः तमत्यन्थे स्वयमेव प्रपतिष्यन्ति। अयमवबतारों 
रचसोपप्लतकैवल्योपरिक्षणायं: ॥” स्क० ५, अ० ६ । 


न्‍न्‍ 


इतिहात छ 


सबके निनन्‍्दक ऐसे पुरुष होंगे और वेद-विरुद्ध आचरण करके 
नरकमें गिरेंगे। यह ऋषभावतार रजोगुणसे व्याप्त मनुष्योंको 
मोक्षमाये सिखछानेके लिये हुआ 

श्रीमद्भागवतके उक्त कथनमें से यादि उस अंशको निकाछ 
दिया जाये, जो कि घार्मिक विरोधके कारण छिखा गया है तो 
उससे बराबर यह ध्यनित द्वोता है कि ऋषभदेवने दी जैनघर्म 
का उपदेश दिया था; क्योंकि जैन तीथेडुर ही केवठक्ानको 
प्राप्त कर लेने पर “जिन? अद्देत' आदि नामोॉंसे पुकारे जाते हैं 
और उसी अ्रवस्थामें वे धर्मोपदेश करते हैं जो कि उनकी उस 
अवस्थाके नाम पर जैनघममम या आहत घर्म कहछाता है। सम्म- 
बतः दक्षिणमें जैनधर्मका अधिक भ्रचार देख कर भागवबतकार- 
ने उक्त कल्पना कर डाली है। यदि वे सीधे ऋषभदेवसे दी 
जैनधर्मकी उत्पत्ति बतल्ा देते तो फिर उन्हें जैनधर्मको बुरा 
भरा कहनेका अवसर नहीं मिलता । अस्तु, भ्रीमद्भागवतमें 
ऋषभदेवजीके द्वारा उनके पुन्नोंको जो उपदेश दिया गया है 
वह भी बहुत अंशमें जेनधर्मफे अनुकूछ ही है। उसका सार 
निश्न प्रकार है--- 

(१)है पुत्नरो ! मनुष्य छोकमें शरीरधारियोंके बोचमें 
यह दारीर कष्टदायक है, भोगने योग्य नहीं है। अतः दिव्य तप 
करो, जिसले अनन्त सुखकी प्राप्ति होती है। 

(२) जो कोई मेरेसे प्रीति करता है, विषयी जनोंसे, ख्रीसे, 
पुत्रसे और मित्रसे | प्रीति नहीं करता, तथा क्ोकमें प्रयोजनमात्र 
आसर्ति करता है वह समदर्शी प्रशान्‍्त और साधु है। 

(३) जो इन्द्रियों की ठृप्ति के क्षिये परिश्रम करता है उसे 
हम अच्छा नहीं मानते क्‍योंकि यह शरोर भ्री आत्सा को 
केशदायोी है 
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(४) जब तक साधु आत्मतत्वको नहीं जानता तथ तक 
बह अज्लानी है। जब तक यह जीव कर्मकाण्ड करता रहता है 
तब तक सब कर्मोंका शरीर और मनके द्वारा आत्मासे बन्ण 
होता रहता है । 

(५ ) गुणोंके अनुसार चेष्टा न दोनेसे विद्वान्‌ प्रमादी दो, 
अह्लानो बन कर, मैथुनसुखप्रधान घरमें बस कर अनेक संतापों 
को प्राप्त दोता है । 

(३ ) पुरुषका स््रीके प्रति जो कामभाव हे यहो हृदयकी 
प्रन्थि है। इसीसे जीवकों घर, खेत, पुत्र, कुटुम्ब ओर घनसे 
मोह होता है। 

(७) जब हृदयकी भन्थिको बनाये रखने वाढे मनका 
बन्धन शिथिछ द्वो जाता है तब यद् जोव संसारसे छूटता है 
ओर मुक्त होकर परमछोकको प्राप्त द्ोता है। 

(८) जब सार-असारका भेद करानेवाढी व अज्ञ।नान्धकार- 
का नाश करनेवाक्षो मेरी भक्ति करता है ओर ठष्णा, सुख दुःख- 
का त्याग कर तत्त्वको जाननेकी इच्छा करता है तथा तपके 
द्वारा सब प्रफारकी चेष्टाओंको निश्ृत्ति करता है तब मुक्त 


ह्दै। 

(६ ) सब जीवोंको जो विषयोंको चादर है यद्द चाह दी 
अन्धकूपके समान नरकमें जीव को पटकती है । 

(१० ) अत्यन्त कामनावाढा वथा नष्ट दृष्टिबाढा यह जगत 
अपने कल्याणके देतुओं को नहों जानता है। 

(११) जो छुब्ुंद्धि सुमागे छोड़ कुमार में चत्षता है उसे 
व्याछु विहान कुमागेमें कभी भी नहीं चने देता । 

(१२) हे पुत्रों ! सब स्थावर जंगम जीव मात्रकों मेरे ही 
समान समझ कर भावना करना योग्य है । 


इतिहास ः्डु 


ये सभी उपदेश जैनधम के अनुसार हैं। इनमें नम्बर ४ का उप- 
देश तो खास ध्यान देने योग्य है, जो कमंकाण्डको बन्धका कारण 
अतल्ाता है। जैनधर्मके अनुसार सन, बचन और कायका निरोष 
किये बिना कर्मबन्धनध्ते छुटकारा नहीं मिक् सकता । किन्तु वैदिक 
धर्मोंमें यह बात नहीं पाई जाती । शरीरके प्रति निर्मेमत्व दोना, 
तस्वक्ञान पूजेक तप करना, जीवमात्रकों अपने समान समझना, 
कामवासनाके फन्‍्देमें न फैसना, ये सब तो वस्तुतः जैनधर्म हो 
है। अतः भ्रीमद्भागवतके अनुसार भी श्री ऋषभदेवसे दी 
जैनधमेका उद्म हुआ ऐसा स्पष्ट ध्यनित होता है। अन्य हिन्दू 
पुराणोंमे)ं भी जैनघमकी उत्पत्तिके सम्बन्धर्में प्रायः इसो 
प्रकारका वर्णन पाया जाता है। ऐसा एक भी प्रन्थ अभी तक 
देखनेमें नहीं आया, जिसमें वधसान या पाश्चेनाथसे जैनघर्स- 
की उत्पत्ति बतकाई गई हो । यद्यपि उपछब्ध पुराणसाहिस्य प्रायः 
मदाबीरके बादका ही है, फिर भी उसमें जैनधमकी चर्चा 
होते हुए भी महावीर या पाश्चेनाथका नाम भी नहीं पाया 
ज्ञाता। इससे भी इसी बातकी पुष्टि होती है कि हिन्दू पर- 
स्पय भी इस विषयसें एक सत है कि जैनघसके संस्थापक ये 
दोनों नहीं हैं । 

इसके सिधा हम यह देखते हैं कि हिन्दू धर्म के अवतारोंमें 
अन्य भारतीय धर्मोके पृष्य पुरुष भी सम्मिल्षित कर छिये गये 
हैं, यदाँ तक कि ईश्वो पूषे छठी शताब्दीमें द्वोने वाले भुदधको 
भी उनमें सम्मिवित कर किया गया है, जो बौद्धघम के संस्थापक 
थे। किन्तु उन्हींके समकालीन बधेमान या मद्दावीरको उसमें 
' सम्सिडित नहीं किया दै, क्‍योंकि वे जेनघर्मके संस्थापक नहीं ये । 
डिनहें हिन्दू परम्परा जेनघमका संस्थापक सानती थी वे भी 
ऋषभदेव पहले से दी आठवें अवतार माने हुए ये। यदि भो 


हैक बैनघर्म 


बुद्ध की तरह मद्दाबीर भी एक नये धर्मके संस्थापक होते तो 
यह उ्ंसव नहीं था कि उन्हें छोढ़ दिया जाता। अतः उनके 
सम्मिछित न करने और ऋषभदेवफे आठवें अथबतार माने जानेसे 
भी इस बातका समर्थन होता है कि हिन्दू परस्परामें अति 
प्राचीनफाक्से ही जेनघमके संस्थापकके रूप- 
में माना जाता है। यही वजह है जो उन तथा उनके वादसें 
होनेवाठे सजितनाथ और अरिष्टनेमि नामके तीथेड्टरोंका निर्देश 
यजुरवेद में मिछता है। 

भारतके दूसरे प्रसिद्ध घर्म बौद्धघमके साहित्यमें यद्यपि 
मद्ावीरका निरगंठ नाटपुत्तके नामसे निर्देश है किन्तु उन्हें 
जैनघमका संस्थापक नहीं वतल्ाया है और न जेनघमंकोी नवीन 
सम्पदाय बतलाया है। इस परसे तथा निर्भन्थोका अधिक 
उल्लेख पाया जानेसे स्व० डा० याकोत्री ने यह निष्कर्ष निकाक्षा 
है कि बौद्धघमंकी स्थापनाके समय ज़ेन सम्प्रदाय एक बढ़े 
सम्प्रदायके रूपमें था तथा पहलेसे चला आता था। दूसरे, 
प्रसिद्ध बौद्ध विद्वान घमंकीर्तिने अपने 'न्‍्यायबिन्दु नामक प्रकरणमें 
स्वश ओर आप्त का उदाहरण देते हुए प्रथम तीथंडूर श्रीऋषभ- 
देव और अन्तिम तोथकर वर्धमान का उल्लेख किया है। इससे 
स्पष्ट है कि बोद़ोमें भी ऋषमभदेवके प्रथम जेन तोथंक्वुर होने 
की मान्यता प्रचलित थी । 


ऐतिहासिक सामग्री 
इस प्रकार जैन और जेनेवर साहित्यसे यह स्पष्ट है कि 
अगवान ऋषभदेव ही जैनघसके आद्य प्रवतेक थे। प्राचीन « 


(१) “यः सवंश आततोवा स ज्योतिर्शानादिकमुपदिष्टबान्‌ , यदथा 
ऋषभवर्धमानादिरिति” | 


इतिहास 5] 
शिछालेखोंसे भी यह बात प्रमाणित है कि भ्री ऋषभ देव 
जैनवर्मके प्रथम तोथंकुर थे और भगवान महावीरके समय- 
में भो ऋषभदेवको सूर्तियोंकी पूजा जैन छोग करते थे। मथुराके 
कही नासक टीलेकी खुदाई में डाक्टर फुटररकों जो जैन शिला- 
छेख प्राप्त हुए वे करीब दो हजार बष प्राचीन हैं, और उनपर 
इन्डो सिथियन ( 030-590789 ) राजा कनिष्क हुबष्क और 
वासुदेवका सम्वत्‌ है। उसमें भगवान ऋषभदेवकी पूजाके छिये 
दान बेनेका उल्लेख है। 

इन शिलालेखोंसे भी प्राचीन और महत्त्वपूर्ण शिसाज्ेख 
खण्डंगिरि उद्यगिरि ( उढ़ोसा ) को द्वाथीगुफासे प्राप्त हुआ दै 
जो जैन सम्राट खारवेलने छिखाया था। इस २१०० बरषके 
प्राथीन जैन शिछालेखसे स्पष्ट पता चछता है कि मगधाधिपति 
पुष्यमित्रका पूबराधिकारी राजा नन्‍द कक्षिग जीतकर भगवान 
श्रीकृषभदेवकों मूर्ति, जो कक्तिंगराजाश्रोंकी कुछक्रमागत बहु- 
मूल्य अस्थावर सम्पत्ति थी, जयचिष्ठ स्वरूप छे गया था। वह 
प्रतिमा खारवेलने नन्‍्दराजाके तीन सो वर्ष बाद पृष्यमित्रसे 
प्राप्त की। जब खारवेढने मगघ पर चढ़ाई को ओर उसे जीत 
किया तो मगधाधिपति पुष्यमित्रने खारवेक्षको वह प्रतिसा 
छौटाकर राजी कर लिया। यदि जैनधमंका आरम्भ भगवान 
महावीर या भगवान पाश्व॑नाथके द्वारा हुभा होता तो उनसे 
कुछ दी समय वादकी या उनके समयकी प्रतिमा उन्होंकी 
होती | परन्तु जब ऐसे प्राचोन शिछाछेखमें आदि तीर्थंकरफी 
प्रतिमाका स्पष्ट ओर प्रामाणिक उल्ढेख इतिहासके साथ मिलता 
है तो मानना पढ़ता है श्री ऋषभदेषके प्रथम जैन तीर्थंकर दोनेकी 
मान्यतामें तथ्य अवश्य है। 

अब प्रश्न यह है कि वे कब हुए ! 


श्ट लैनघर्म 


ऊपर बतढाया गया है कि जैन परम्पराके अनुसार प्रथम 
जैन दीर्थडूर ओऋषमभदेव इस अवसर्पिणीकाठके तीसरे भागमें 
हुए, और अब उस कालका पाँचवाँ भाग चढ रहा दे अतः हन्‍्हें 
हुए छाख्तों करोढ़ों वर्ष हो गये । हिन्दू परन्पराके अहुसार भी 
लब जद्याने सृष्टिके आरम्भमें स्वयंभू मनु और सत्यरूपाको 
राध्पन्ष किया तो ऋषभदेव उनसे पाँचवों पीढ़ोमें हुए। और 
इस तरह वे प्रथम सतयुगके अन्तमें हुए। तथा अब तक रे८ 
सतयुग बीच गये हैं। इससे भी उनके समय की सुदीधताका 
अनुमान छगाया जा सकता दे । अतः जैनधर्मका आरम्भ फाढ 
बहुत प्राचीन है। भारतवर्षो में जब आयों का आगमन हुआ 
उस समय भारतमें जो द्रविद़ सभ्यता फेली हुई थी, वस्तुतः 
वह जैन सभ्यता ही थी। जैन परम्परामें बादको जो संघ कायम 
हुए ठसमें एक द्रविद्संघ भी था। 


२--भ्रीक्रपभदेव 


काछके उक्त छ भागोमें से पहले और दूसरे भागमें न कोई 
घमे होता है। न कोई राजा और न फोई समाज । एक परि- 
वारमें पति ओर पत्नी ये दो दी प्राणी द्वोते हैं। पासमें लगे बृक्षों- 
से, जो कल्पवृक्ष कह्दे जाते हैँ उन्हें अपने जीवनफे ढिये 
आवश्यक पदाथ प्राप्त दो जाते हँ। उसोमें वे प्रथन्ष रहते हैं 





१, मेजर जनरल जे, सी. आर. फर्लांग महोदय अपनी ४८ 
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नामकी पुस्तकें लिखते हैं-.(ईसासे अगणित वर्ष पहलेसे जैनधर्म भारत- 
में फैला हुआ था। आये लोग जब मध्य मारतमें आये तब यहाँ जैन 
लोग मौजूद थे ( 


इतिहास १३ 


मरते समय एक पुत्र ओर पुत्रोको जन्म देकर वे दोनों चढछ 
बसते हैं। दोनों बाठक अपना अपना अंगूठा चूसकर बड़े होते 
हैं और बढ़े होनेपर पति और पत्नी रूपसे रहने छगते हैं। 
तीसरे दिस्लेका बहु भाग बीतने तक यहो क्रम रद्दता है और 
इसे भोगभूमिकाछ कहा जाता है; क्‍योंकि उस समयके मलुष्योंका 
जोवन भोगप्रधान रहता है। उन्हें अपने जीवन-निवोहके 
छिये कुछ भी उद्योग नहीं करना पढ़ता । किन्तु इसके बाद 
परिवतेन प्रारम्भ होता है। धीरे धीरे उन वृक्षोंसे आवश्यकता- 
की पूर्तिक क्रायक सामान मिक्ञना कठिन दो जाता है और 
परस्परमें कगड़े होने छगते हैँ। तब चोदद मनुओंकी उत्पत्ति 
होती है। उनमें से पाँचवा मनु वृक्षोंद्ी सीमा निधौरित कर 
देता है। जब सीमापर भी झगढ़ा होने क्गता है तो छठवाँ 
मनु सीमाके स्थान पर चिह्न बना देता है। तब तक पशुओंसे 
काम लेना कोई नहीं जानता था और न उसकी कोई आवश्यकता 
ही थी। किन्तु अब आवश्यक दोनेपर सातवाँ मनु धोड़ेपर 
चढ़ना वर्गरद्द सिखाता है। पहले माता पिता सन्‍्तान को जन्म 
देकर मर जाते थे। किन्तु अब ऐसा द्ोना बन्द दो गया तो आगेके 
मनु बच्चों के लालन-पाछन आदिका शिक्षण देते हैं। इधर-उघर 
जानेका काम पढ़नेपर रास्तेमें नदियाँ पढ़ आती थीं, उन्हें 
पार करना कोई नहीं जानता था। तब बारह वाँ मनु पुछ, नाव 
बगरदके द्वारा नदी पार करनेकी शिक्षा देता है। 

पहले कोई अपराध द्वी नहीं करता था, अतः द्रढव्यवस्था- 
कौ भी आवश्यकता नहीं पढ़ती थी किन्तु जब मनुध्योंकी 
आवश्यकता पूर्तिमें बाधा पढ़ने लगी तो मनुष्यों अपराध 
करनेकी प्रवृत्ति भो शुरू हो गई। अत्तः दर्ढव्यवस्थाकी आत्र- 
इयकता हुई। श्रथमके पाँच मलुझोंके समयमें केवठ हा! 


श्ड जैनबर्म 


कह देना ही अपराधीके डढिये काफ़ो होता था। बादकों जब 
' दूतनेसे काम नहीं चला तो हा! अब ऐसा कास मत करना! 
यह दण्ड निधोरित करना पढ़ा। किन्तु जब इतनेसे भो काम 
नहों चला तो अन्तके पाँच कुछकरोंके समय में इसमें 'घिक्कार” 
पद्‌ और जोड़ा गया। इस तरह चौदद मनुओनि मलुष्योकी 

कठिनाइयोको दूर करके सामाजिक व्यवस्थाका सूत्रपात किया । 
चौवहवें मनुका नाम नाभिराय था। इनके समयमें उत्पन्न 
होने वाके वच्चोंका नाभिनार अत्यन्त लम्बा होने लगा तो 
इन्दोंने उसको काटना बतज्ञाया। इसीलिये इनका नाम नाभि 
पढ़ा। इनकी पत्नीका नाम मरुदेवी था। इनसे श्री ऋषभम देवका 
जन्म हुआ। यदहो ऋषभदेव इस युगमें जैनधम के आद्य भ्रवतेक 
हुए। इनके समयमें दो आराम नगर आदिकी सुव्यवस्था हुई। 
इन्होंने ही कौकिक शास्र ओर छोकथ्यवहारकी शिक्षा दी और 
इन्हने हो उस घमंकी स्थापना की जिसका मूल अहिंसा है। 
इसीलिये इन्हें आदि प्रद्या भी कट्टा गया है। जैसा कि क्षिखा है--- 

धुरगामबट्टणादी लोगियसत्यं च लोयववबहारो 

भम्मो वि दयामूलो विणिम्मियो आदिबम्देण ॥८०२॥! 
“-भ्ि० सा० | 
जिस समय ये गर्भमें थे, उस समय देवताओंने स्वर्णकी 
बृष्टिकी थी इसछिये इन्हें 'द्विरि्यग्भ*? भी कहते हैं । इनके 


१ 'हिरप्यब्ृष्टिरेशभूद्‌ गर्भस्थेडपि यतस्वयि। 
दिरिण्यगर्म इत्युच्चैगी्वाणैगीयसे त्वतः | २०६ ॥ 
आकन्तीक्षुर्सं प्रीत्या बाहुल्‍येन त्वयि प्रभो। 
प्रणाः प्रभो बस्तस्मादिष्वाकुरिति कौत्यंसे ॥२१०॥ 
*--स० ८, इरि० यु०।॥ 
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समयमें प्रजाके सामने जीवनकी समस्या विकट हो गईं थी, 
क्योंकि लिन वृक्षोंसे कोग अपना जीवन निषाद करते आये ये 
बे छ॒प्त दो चुके थे और जो नई वनरपतियाँ ध्ृथ्वोमें उगी थीं, 
उनका उपयोग करना नहीं जानते थे । तब इन्होंने उन्हें उगे हुए 
इल्तुदशडॉसे रस निकाछ कर खाना सिखस्ाया। इसीडिये इनका 
वंश इच्चाकु वंशके नामसे प्रसिद्ध हुआ, और ये उसके आदि 
पुरुष कट्टलाये | तथा 'प्रजाको कृषि, असि, मषी, शिल्प, वाणिन्य 
और विद्या इन परटकर्मोंसे आजोधघिका करना बतक्षाया । 
इसकिये इन्हें प्रजापति भी कद्दा जाता है। सामाजिक व्यवस्था" 
को चलानेके लिये इन्होंने तोन वर्णोंकी स्थापना की । जिनको 
रक्षाका भार दिया गया वे क्षत्रिय कहछाये । जिन्हें खेती, ज्या- 
पार, गोपाल्नन आदिके कार्यमें नियुक्त किया गया वे वेश्य 
कदछाये । ओर जो सेवाहत्ति करने के योग्य सममे गये उन्हें 
शूद्र नाम दिया गया । 

भगवान ऋषभदेवके दो पत्नियाँ थीं- एकका नाम सुनन्‍्दा 
था और दूसरीका नन्‍्दा । इनसे उनके सौ पुत्र और दो पुत्रियाँ 
हुई । बढ़े पुत्र॒का नाम भरत था। यही भरत इस युग में भारत- 
वर्षेके भ्रथम चक्रवर्ती राजा हुए। 

एक दिन सगवांन ऋषभदेव राजसिंदासनपर विराजमान 
थे। राजसभा छगी हुईं थो और नीक्षांजना नामकी अप्यरा नृत्य 
कर रही थो। अचानक नृत्य करते करते नीक्षाज़नाका शरोर- 
पात द्वो गया। इस आकस्मिक घटनासे भ्रगवानका चित्त विरक्त 
हो उठा । तुरन्त सथ पुत्रोंकी राज्यभार साँप कर उन्होंने प्रश्नज्या 


२. 'प्रजापतिय: प्रथम जिजीविधु शझास कृष्यादिसु कर्म प्रणा:? 
“+स्वय० स्तो०॥ 
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हे ली और छ माहकी समाधि छगा कर खड़े हो गये। उनकी 
देखादेखी और भो अनेक राजाओंने दीक्षा छी | किन्तु वे भूल 
ज्यासके कष्टको न सह सके और भ्रष्ट हो गये । छ माहके बाद 
जब भगवानकोी समाधि भंग हुई तो आद्वारके छिये उन्होंने 
बिहार किया। उनके प्रशान्त नग्न रूपको देखनेके किये भ्रजा 
उमड़ पढ़ी | कोई उन्हें वद्ध भेंट करता था, कोई भूषण सेंट 
करता था, कोई द्वापी घोड़े छेकर उनकी सेवामें उपस्थित होता 
था| किन्तु उनको भिक्षा देनेकी विधि कोई नहीं जानता था। 
इस तरद्द घूमते-धूमते ६ माह और बोत गये | 
इसी तरद्द घूमते-घूमते एक दिन ऋषभदेव हस्तिनापुरमें जा 
पहुँचे । वदाँका राजा भ्रेयांस बढ़ा दानी था। उसने भगवानका 
बढ़ा सत्कार किया । आद्रपूवंक भगवानको प्रतिगृह करके उच्चा- 
सनपर बैठाया, उनके चरण घोये, पूजन की और फिर नमस्कार 
करके बोछा--भगवन्‌ यह इश्लुर्स प्रासुक है, निर्दोष है इसे आप 
स्वीकार करें | तब भगवानने खड़े दोकर अपनी अज्ललिसें रस 
लेकर पिया। उस समय छोकोंको जो आनन्द हुआ वह वर्णनातीत 
है। भगवानका यद्द आद्वार वेसाख शुकत्ञा तीजके दिन हुआ था। 
इसीसे यह तिथि अक्षयदृतीया कहछाती है। आहद्वार करके भग- 
बाल फिर वनको 'बछे गये और आत्म ध्यानमें छीच दो गये। 
एक बार भगवान्‌ 'पुरिमतात्ष' नगरके व्यानमें ध्यानस्थ थे। उस 
समय उन्हें केवल झानको प्राप्ति हुईं। इस तरद्द 'जिन पद प्राप्त 
करके भ्रगवान बढ़े भारी समुदायके साथ धर्मापदेश देते हुए 
विचरण करने क्षगे। उनकी व्याख्यान सभा 'समवशरण! कद्दढाती 
थी। उसकी सबसे बड़ी विशेषता यह थी कि उसमें पशुओं तकको 
धर्मोपदेश सुननेके छिये स्थान [मिठ्ता था- और सिंह जैसे भया- 
नक अन्तु शान्तिके साथ बेठकर घर्मोपदेश सुनते थे। भगवान 


इतिहास शक 
जो कुछ कद्दते थे सबकी सममभामें भा जाता था। इस तरह 
जीवनपयेस्त प्राणिमात्रको उनके द्वितका उपदेश देकर भगवान्‌ 
ऋषभदेव कैडासपववसे मुक्त हुए। वे जेनघमके प्रथम तोथकर 


ये । हिन्दू पुराणोंमें भी उनका बणेन मित्षता है। इस युगमें उनके 
द्वारा दी जेनधर्मका प्रारम्भ हुआ। 


३-जैनघर्मके अन्य प्रवर्तक 


भगवान्‌ ऋषभदेवके पश्चात्‌ जेनघसेके प्रवतेक २३ तीथेड्ुर 
और हुए, जिनमेंसे दूसरे अजितनाथ, चोये अभिनन्द्ननाथ 
पाँचवे सुमतिनाथ और चौदहवें अनन्तनाथका जन्म अयोध्या- 
नगरीमें हुआ | तीसरे संभवदे वका जन्म श्रावस्ती नगरीमें हुआ | 
छठे पह्मप्रभका जन्म कौशाम्पीमें हुआ। सासकें सुपाश्चंनाथ और 
तेईसववें पाश्चेनाथका जन्म वाराणसी नगरी (बनारस ) में 
हुआ । आठवें चन्द्रप्रभुका जन्म चंद्रपुरीमें हुआ । नोवें पुष्पदन्त- 
का अन्म काकन्दी नगरोमें हुआ। दसवें शीवछठनाथका जन्म 
भददर्पुरमें' हुआ । ग्यारदवें श्रेयांशझनाथका जन्म खिंदपुरी 
( सारनाथ ) में हुआ। बारहवें वासुपूल्यका जन्म चम्पापुरीमें 
हुआ | तेरहवें विमछनाथका जन्म कंपिछा नगरी में हुआ । पन्‍्द्रहवें 
घर्मनाथका जन्म रत्नपुरमें हुआ । सोढदवें शान्तिनाथ, सतरहवें 
कुन्धुनाथ और अठारहवें अरनाथका जन्म दृस्तिनागपुरमें हुआ। 
१६वें सल्लिनाथ और २१वें नमिनाथका जन्म मिथिलापुरीमें 
हुआ बीसवें मुनिसुश्नतनाथका जन्म राजगृद्दी नगरोमें हुआ ! 
इनमेंसे भर्मेनाथ, अरनाथ ओर कुन्थुनाथका अन्म कुरुबंशमें 
हुआ, मुनिशुुश्नतनाथका जन्म हरिवंशमें हुआ और शेषका जन्म 
इच्वाकुवबंशमें हुआ । समीने अन्तमें प्रश्नज्या छेकर मगवान्‌ ऋषभ- 
'देबकी वरद तपम्धरण किया और केवछक्षानको प्राप्त करके उन्‍्हों- 
दे 
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की तरद घर्मोपदेश किया और अन्तमें निवाणको प्राप्त किया। 
इनमेंखे भगवान वासुपूज्यका निवोण चम्पापुरसे हुआ और शेष 
तीथक्ुरोंका निर्वाण सम्मेदशिखरसे हुआ | 


भगवान नेमिनाथ 


भगवान नेमिनाथ बाईसवें तीथेइूर थे । ये भरीकृष्णके चचेरे 
भाई थे। शौरीपुर नरेश अन्घधकबृष्णिके दस पुत्र हुर। सबसे 
बढ़े पुत्र॒का नाम समुद्रविजय और सबसे छोटे पुत्रका नाम 
चसुदेव था। समुद्रविजयके घर नेमिनाथने जन्म ढिया और 
वसुददेवके घर भीकृष्णने | जरासन्धके भयसे यादवगण शौरीपुर 
छोड़कर द्वारका नगरीमें जाकर रहने छगे। वहाँ जूनागढ़के 
राजाकी पुत्रों राजमतीसे नेमिनाथका विवाह निश्चित हुआ। 
बढ़ी धूम-धामके साथ बारात जूनागढ़के निकट पहुँची । नेमिनाथ 
बहुससे राजपुत्रोफे साथ रथमें बेठे हुए आसपासकी शोभा देखते 
जाते ये। उनकी दृष्टि एक ओर गई तो उन्होंने देखा बहुतसे 
पशु एक बाड़ेमें बन्द हैं, वे निकठना चाहते हैं किन्तु निकछनेका 
कोई सागे नहीं है। सगवानने तुरन्त सारथिको रथ रोकनेका 
आदेश दिया ओर पूछा--ये इतने पशु इस तरहसे क्यों रोके 
हुए हैं। नेमिनाथको यह जानकर बढ़ा खेद हुआ कि उनको 
बारातमें आये हुए अनेक राजाओंके आतिथ्य सतकारके लिये इन 
पशुझोंका बध किया जानेवाढा है और इसोलिये वे बाड़ेमें बन्द्‌ 
हैं। नेमिनाथके दयालु हृदयको बढ़ा कष्ट पहुँचा। वे बोढे--यदि 
मेरे विवाहके निमित्तसे इतने पशुओंका जोवन संकटमें है तो 
घिछार है ऐसे विवाहको । अब मैं विवाह नहों करूँगा। वे रथसे 
तुरन्त नीचे उतर पढ़े ओर मुकुट और कंगनको फेंककर वनकी 
ओर चक दिये। बारातमें इस समाचारके फेडते ही कोहराम - 
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अच गया। जूनागढ़के अन्तःपुरमें जब राजसतीको यह समाचार 
मिल्षा तो वह पछाढ़ खाकर गिर पढ़ी | बहुतसे क्ञोग नेमिनाथको 
लौटानेके लिये दौड़े, किन्तु व्यथ । वे पासमें हो स्थित गिरनार 
पहाड़ पर चढ़ गये ओर सहस्तात्न वनमें भगवान ऋषभदेवको 
सरद्द सब परिधांन छोड़कर दिगिम्बर दो भात्मभ्यानमें छोन दो 
गये । और केवलश्ञानको प्राप्तर गिरनारसे हो निवोण 
खाभ किया । 
मगवान पाश्चनाथ 
«-मगवान पाश्चेताथ २३वें तीथंकर ये। इनका जन्म आज से 
छगभग तीन दजार वर्ष पहले वाराणसी नगरीमें हुआ था। यह 
भो राजपुत्र ये । इनको चित्तवृत्ति प्रारम्भसे ही बेराग्यको ओर 
विशेष थी । माता-पिताने कई बार इनसे विवाहका प्रस्ताव किया 
किन्तु उन्होंने सदा हँसकर ,टाछ दिया। एक बार ये गंगाके 
किनारे घूम रहे थे । वदाँपर कुछ तापसी आग जछाकर तपत्या 
करते थे। ये उनके पास पहुँचे और बोढे--“इन ककड़ोंको 
जढ़ाकर क्यों जीवदिंसा करते हो! । कुमारकी ब्रात सुनकर तापसो 
बढ़े मल्‍्ड़ाये और बोले--कहों हैं जीव ९? तब कुमारने तापसीके 
पाससे कुल्हाड़ी उठाकर ज्योंद्री जछती हुई क्षकढ़ीकों भीरा तो 
उसमेंसे नाग ओर नागरिनका जछता हुआ जोढ़ा निकल्षा | कुमारने 
उन्हें मरणोन्मुख जानकर उनके कानमें मूढमंत्र दिया और दुःखी. 
दोकर चलते गये । इस घटनासे उनके हृदयकों बहुत बेदना हुई। 
जीवनको अनित्यताने उनके चित्तको और भी उदास कर दिया। 
और वे राजसुखको तिलाज्जलि देकर भ्रश्नज्षित हो गये। एक बार 
हे अध्िच्छेत्रके वनमें ध्यानस्थ थे। ऊपरसे उनके पू्लजन्मका 
बेरी कोई देव कह्ों जा रदह्य था। इन्हें देखे ही उसका पूर्व 
संधित वेरभाव सढ़क उठा | वह उनके ऊपर इंट ओर पत्थरींकी 


4 


३० जैन 


वर्षों करने खृगा। जब उससे भो उसने भगवानके भ्यानमें विश 
पढ़ता न देखा तो सूसछघार वषो करने छगा। आकाझमें सेघोने 
अयानक रूप घारण कर छिया, उनके गजन तर्जनसे दिल्ल बदलने 
छगा । एथ्वी पर चारों ओर पानी द्वी पानी उम्रढ़ पढ़ा। ऐसे घोर 
शपसगेके समय जो नाग और नाग्रिन मरकर पाताढ क्षोकमें 
घररोन्द्र भर पश्मावती हुए ये वे अपने उपकारीके ऊपर उपसर्ग 
हुआ जानकर तुरन्त आये। पश्मावतीने अपने सुकुटके ऊपर 
भगवानको उठा लिया और घरशेन्द्रने सहसफणवाले सपेका रूप 
घारण करके भगवानके ऊपर श्रपना फण फेक्षा दिया और इस 
तरद उपद्रवसे उनको रक्षा की ! उसो समय पाश्वनाथकों केवल- 
जानकी प्राप्ति हुई, उस बेरी देवने उनके चरणोंमें सोस नवाकर 
उनसे क्षमा याचना को | फिर करीब्र ७० चषतक जगह जगह 
विहार करके धर्मोपदेश करनेके बाद १०० वर्षकी उम्नमें थे 
सम्मेदशिखरसे निवोणको प्राप्त हुए । इन्दीके नामसे थाज सम्मेद- 
शिखर पव॑त 'पारसनायहिक्ष! कहक्षाता है। इनकी जो मूर्तियाँ 
पाई जाती हैं, उनमें उक्त घटनाके स्तृतित्वरूप सिर पर सर्पका 
फन बना हुआ द्वोता है। जेनेतर जनवामें (को विशेष ख्याति 
है। कहीं कहीं तो जैनोंका मतलब द्वी पाग्नाथका पूजक समझा 
जाता है। 
भगवान मह्दावीर 

भगवान मद्दावोर अन्तिम तीथंकर ये। लगभग ६०० ई० पू० 
विद्वार प्रान्तके कुएडछ॒पुर नगरके राजा सिद्धार्थके घरमें उनका जन्म 
हुआ। उनकी माता' त्रिशछा वेशाल्ी नरेश राज्ञा चेटकक़ी पुत्रों 


नल म मम  लल कह कु 
(१) खेताम्बर मान्यताके अनुसार भगवान महावीरकी माता तिशला 
चेटककी बहिन थी । तथा महावीरका विवाह भी हुआ था | 


इतिहास श्र 


थी। भद्दावीरका जन्म चैत्र झुक्‍छा त्रयोदशोके दिन हुआ था। 
इस दिन आरतथ्षमें मद्ावीरको जयन्ती बढ़ी घूससे मनाई 
जाती है। महावोर सचमुचमें सहादीर थे। एक बार वचपतनमें 
ये अन्य बालकोंके साथ खेल रहे थे। इतनेमें अचानक एक सए्प 
कहीं से आा गया और इनकी ओर मपटा। अन्य बाढ़क तो 
डरकर भाग गये किन्तु मद्दावीरने उसे निमंद्‌ कर दिया | भद्दावीर 
जन्मसे द्वी विशेष शानी थे। एक बार एक मुनि उनको देखनेके 
लिये आये और उनके देखते ही मुनिके चित्तमें जो शाक्षीय 
शंक़ाएँ थीं वे दूर दो गईं। जब मदहावोर बढ़े हुए तो उनके 
विवाहका प्रइन उपस्थित हुआ, किन्तु मद्दावोरका चित्त तो किसो 
अन्य ओर ही लगा हुआ था। उस समय यज्ञादिकका बहुत जोर 
था और यज्ञॉमें पशु बक्षिदान बहुतायतसे होता था। बेचारे मृक 
पशु धर्मके नामपर बक्षिदान कर दिये जाते थे और “बेदिकी 
हिंसा हिंसा न भवति? की व्यवस्था दे दी जातो थी। फरणासागर 
मद्दावोरके कार्नोतक भी उन मूक पशुओंकी चीत्कार पहुँची और 
राजपुत्र महावीरका हृदय उनकी रक्षाके लिये तड़प उठा। धमके 
नाम पर किये जानेवाढ़े किसो भी कृत्यका विरोध कितना दुष्कर 
हे यह बतछानेको आवश्यकता नहीं । किन्तु महावीर तो मद्दावीर 
दी थे। ३० बषकी उम्रमें उन्होंने घर छोड़कर वनका मार्ग डिया 


और भगवान ऋषभदेवको दी तरह प्रज़ज्या ढेकर ध्यानस्प 
हो गये | 


सहावीरके जन्म आादिका वर्णन करनेवाछी कुछ प्राचीन 
गायाएँ मिक्षती हैं जो इस प्रकार हैं-- 


“तुरमहिदोच्चुद्कप्पे भोग दिव्वाणुमागमणुभूदो । 
पुष्फ्त्तणामादों विमाणदों णो चुदों 'संतो॥ 


२ लैनघर्म 


बाहतरिवाताणि य थोवबिहणाणि छठ्परमाऊ । 

आसादजोण्हपक्खे. छट्टी:र. जोणिमुवयादों ॥ 

कुष्डपुरपुरवरिस्सरसिद्वत्थक्वत्तियस्स णाइकुले। 

तिसिलाए देवीए... देवीसदसेवमाणाएं | 

अच्छित्ता णबमासे अट्ट य दिवसे चइत्तसियपक्खे । 

तेरसिए. रत्तीएः जादुत्तरफण्गुणी०ण ढु॥ 

मणुवत्तणसुहमतुलं॑ देवकयं सेबिकण वासाइ । 

अद्ावीस सत्त य मासे दिवसे य बारसम॑॥ 

आमिणिवोहियबुद्ों छट्ंण य मग्गतीसबहुलए। 

दसमीए. णिक्‍लंतो सुरमहिदों णिक्खमणपुजो ॥ 

गमइय छदुमत्यत्तं वारसवासाणि प्रचमासे य। 

पण्णारसाणि दिणाणि य तिरदणसुद्धो महावीरों॥ 

उजुकूलणदीतीरे जंभियगामे बह़िं. सिलाबडट । 

उ्वंणादावेते.. अबरण्दे पादछायाए ॥ 

वइसाइजोण्हपक्ले दसमीए. खबयसेदिमारूठो | 

इंतृण घाइकम्म॑ केवलणाणं समावण्णो ॥” 

अर्थात्‌-जो देवोंके द्वारा पूजा जाता था, जिसने अच्युत 
कल्पनामक स्वर्ग में दिव्य भोगोंको भोगा, ऐसे महावीर जिनेन्द्रका 
जीव, कुछ कम बहचर बर्षकी आयु पाकर, पुष्पोत्तर नामक 
विमानसे च्युद दोकर, आसाढ़ शुकक्षा षष्ठीके दिन, कुए्डपुर 
नगरके स्वामी सिद्धाथे क्षत्रियके घर, नाथवंशमें, सैकड़ों देवियांसे 
सेवित त्रिशछा देवीके गर्भमें श्राया। और बह! नौ माह आठ 
दिन रहकर चेत्र शुक्छा त्रयोदशीकी रात्रिमें उत्तराफाश्गुनी 
नक्षत्रके रहते हुए महावीरका जन्म हुआ (? 
“अटह्ठाईस वर्ष सात साह् और बारद दिनतक देवोंके द्वारा 

किये गये साठुषिक अनुपस सुखको भोगकर जो जाभिनिवोधिक 


इविशिस हा 


झानसे प्रतियुद्ध हुए, ऐसे देवपूजित मद्गावीर भगवानने पषष्ठोप- 
बासके साथ मागशीषे छुष्णा दसमोके दिन जिनदीक्षा छी 
'बारहवर्ष पाँच माह और पन्द्रद दिन पर्येन्‍त छश्मस्थ अवस्था- 
को बिताकर ( तपस्या करके ) रत्नत्रयसे शुद्ध महावोर भगवानने 
जुम्मिक ग्रामफे बाहर ऋजुकूछा नदीके किनारे सिछापट्रफे ऊपर 
पष्ठोपवासके साथ आतापन योग करते हुए, अपराह्ककालमें, जब 
छाया पादप्रमाण थी, वेशाख शुक्डा दसमीके दिन अपक शभरेणि- 
पर आरोहण किया। और चार घातिया कर्मोंका नाश करफे 
केवल झ्ान प्राप्त किया ।? 
केवल ज्ञान प्राप्त कर ढेनेके बाद भगवान मद्दावीरने ६६ दिन 
तक मौनपूर्थेक विहार किया, क्योंकि तबतक उन्हें कोई गणघधर- 
गणका-संघका घारक, जो कि भगवानके उपदेशोको स्पतिमें रख- 
कर उनका संक्छटन कर सकता, नहीं मिछा था। बिद्दार करते करते 
मद्दावीर मगध देशको राजघानी राजगृद्दीमें पधारे और उसके 
बाहर विपुक्षाचछ पथत पर ठहरे । उस समय राजगृद्दीमें राजा 
श्रेणिक रानी चेक्षनाके साथ राज्य करते थे । 
बद्दीपर आसाढ़ शुक्छा पूर्णिमा, जिसे गुरु पूणिमा भी कहते हैं, 
के दिन *इन्द्रभ[त नामका गौतमगोन्नीय वेद-वेदांगमें !पारंगत एक 
शीटवान ब्राइण विद्वान जीब-अजी व॑ विषयक सन्देदको दूर करने के 
डिये महावोरके पास आया। और सन्देद दूर होते ही उसने 
महावोरके पादमृक्षमें जिन दीक्षा ले ली और उनका प्रधान गणघर 
बन गया । उसके बाद ही प्रातःकाल्सें मगधान मद्दावीरकी प्रथम 


(१) 'गोतेण ग्रोदमो विप्पो चाउव्वेय-सडंगवि | 
णामेण इंदभूदिति सीलव॑ बम्हणुत्तमो ॥ 
घवला १ खं०, ४० ६५ । 


श्ड्ट जैनघर्म 


देशना हुई । जैसा कि प्राचीन गायाओंमें लिखा है--- 

“ंचसेलुपुरें रम्मे बिउले पव्वदुत्तमे | 

णाणादुमतमाइण्णे देवदाणववंदिदे ॥ 

महावीरेणत्यो कहिओ भवियलोयल्स ? |, 
घव० १ खं०, प० ६१ | 
'अथौत्‌ 'पंचशेक्षपुरमें ( पाँच पवतॉसे शोभायभान दोनेके 
कारण राजगृह्दीको पंचशेलपुर या पंचपद्दाढ़ी भी कद्दते हैं) 
(१) वेताम्बर साहित्यमें भी लिखा है कि महावीरके प्रथम समब- 

शरणमें केवल देवता ही उपस्यित थे, कोई मनुष्य नहीं था इससे धरमम- 
तीथंका प्रवर्तन--महावीरका प्रथमोपदेश वहाँ नहीं हो सका। महाबीरको 
केवल शामकी प्राप्ति दिनके चौथे पहरमें हुईं थी । उन्होंने जत्र यह देखा कि 
उस समप्तय मध्यमा नगरी ( वर्तमान पावापुरी ) में सोमिलाय॑ ब्राह्मणके यहाँ 
यशविषयृक एक बद्य भारी घार्मिक प्रकरण चल रहा है, जिसमें देश- 
देशान्तरोंके बड़े-बढ़े विद्वान आमंत्रित होकर आये हुए हैं तो उन्हें यह 
प्रसंग अपूर्वे छामका ज्ञान पढ़ा | और उन्होंने यह सोचकर कि यशरतें आये 
हुए आक्षण प्रतिबोधको प्रात होंगे और मेरे घ्मतीर्थके आधारस्तम्म बनेंगे, 
सन्ध्या समय ही विहार कर दिया और वे रातों रत १२ योजन चलहूकर 
मध्यमाके महासेननामक उद्यानमें पहुँचे , जहाँ प्राःकालसे ही समवशरण- 
फी रचना हो गई । इस तरह वैशाख सुदी ११ को जो दूसरा समबशरण 
रचा गया उसमें महावीर मगवानने एक पहर तक बिना किसो गणघरकी 
डपस्थितिके ही घर्मोपदेश दिया । इसकी खबर पाकर इन्द्रभूति आदि अपने 
शिष्योंके साथ समवशरणमें पहुँचे और शंका समाधान करके शिष्य बन 
गये । बादको वीरप्रभुने उन्हें गणधर पदपर नियुक्त कर दिया | इस द्वितीय 
समपषशरणके बाद महावीरने राजगहकी ओर प्रध्थान किया, जहाँ पहुँचते ही 


उनका तृतीय समवशरण रचा गया और उन्होंने वर्शकाल वहीं बिताण |? 
देखो---भमण भगवान महाबीर पृ० ४८-७३ | ५२ ॥ 


इविहास रे 


रमणीक, नाना प्रकारफ वृक्षोंसे व्याप्त और देव-दानवोंसे वम्दित 
बिपुछनामक पर्वेतपर सहावीरने अव्यजीवॉको उपदेश दिया! 
“वासस्स पठममासे पटमे पक्खम्दि सावणे बहुले | 
पाडिवदपूव्यदिवसे तिसत्थुप्पती दु अभिजिम्हि ॥! १ 
घव० १ खं०, पए्‌ृ० ६१। 
अथीत्‌--वर्षक प्रथममास अर्थात्‌ श्रावशमासमें, प्रथम पक्ष 
अथात्‌ ऊष्णपक्षमें, प्रतिषदाफे दिन प्रातःकाछके समय, अभिज्वित 
नक्षत्रके उदय रहते हुए घमतीर्थंकी उत्पत्ति हुई।! इस प्रकार" 
जिन भ्रष्ठ मद्दावीरने क्मभग ४२ वर्षकी अवस्थामें राग, ढेष और 
अयधे रदित दोकर अपने घमका उपदेश दिया । 
भगवान महद्दावीरने तीस वर्षतक अनेक देश्न-देशान्तरंमें 
विहार करके घर्मोपदेैश दिया। वे जहाँ पहुँचते थे वहीँ 
उनकी उपदेश-सभा लग जाती थो, और उसमें दिस पश्चु तक 
पहुँचते थे और जातिगत-क्रताको छोड़कर शान्तिसे भगवानका 
उपदेश छुनते थे। इस तरह भगवान काशो. कौशछ, पंचाल, 
कढ़िंग, कुरुजांगछ, कम्मोज, वाल्द्वीक, सिन्धु, गाँधार आदि देशेमें 
विद्ार करते हुए अन्त में पावा लगरी ( बिद्दार ) में पघारे। 
(१) 'णिल्संसयकरों वीरो महावीरों जिणुत्तमो । 
रागदोसमयादीदो धम्मतित्थस्स कारओ ॥? 
ज० घव० २१ खं०, प० ७३ । 
(२) पूज्यपाद रचित संस्कृत निर्वाणमक्तिमें लिखा है... 
धावापुरत्य बहिसननतभूमिदेशे पश्मोत्पलछाकुलबतां फुसाददि मच्ये २२ 
भीवर्धमानलिनदेव इति प्रतीतो निर्वाणमाप भगवाहूँ प्रविधृतपत्मा (रह? 
अथे--“पावापुरके बादर त्थित, और कमल परोबर' 


चीचमें, उन्नत भूमिदेशपर कमोंका नास् करके मर्वाः 
लाभ किया 






रद डैनघर्म 


और वहाँसे कार्तिक कृष्णा चतुदंशोकी रात्रिमें अर्थात्‌ अमावस्या- 
के कर का सूर्योदयसे पहले मुक्ति ज्ञाभ की। जैसा कि- 
लिखा है--- 

“बासाणूणत्तीस पंच य मासे य बीस दिवसे य। 

चडविष्ट अणगारेहि य वारहदिणेदि (गणेहि) विहरिता ॥ * 

पच्छा. पावाणयरे.. कार्त॑यमास्स्सकिण्शचोदसिए । 

सादीए.. रतीए. सेसरयं॑ छेतू. णिव्वाओ ॥शो” 

--ज० धव० खं०, ९० ८१। 


अथोत्‌--“उनतीस वर्ष, पाँच मास और बीस दिनतक ऋषि, 
झुनि, यति और अनगार इन चार भप्रकारके मुनियों और बारदहद 
गणों अथात्‌ सभाश्रोके साथ बिहार करके पश्चात्‌ भगवान 
मद्दाबोरने पावा नगरमें कार्तिक कृष्णा चतुदशीके दिन स्वाति 
नक्षत्रके रहते हुए, राजिके समय शेष अघाति कर्मरूपी रजको 
छेदफर निवोणको प्राप्त किया ! 

वर्तेमानमें जो वोर नियोण सम्बत्‌ जैनोंमें प्रचढित है, उसके 
अनुसार ५२७ ई० पू० में बीरका निवोण हुआ माना जाता है। 
कुछ प्राचीन जैन-अन्थोंमें शकराजासे ६०५ पे ५ मास पहले 
चीरके निवोण होनेका उल्लेख मिक्षता है। उससे भी इसी काल्को 
पुष्टि होती है। 

४ मगवान मद्ावीरके पश्चात्‌ 
जैनघर्मका उत्कपेकाक 

भगवान महावीरके सम्बन्धमें जेन और बौद्धसाहित्यसे जो 

कुछ जानकारो प्राप्त होती है, उसपरसे यह स्पष्ट पता चल्षता है 


कि भरह्दावोर एक सहापुरुष थे। और उस्त समयके पुरु्षोपर 
उनका मानसिक ओर आध्यात्मिक प्रभाव बढ़ा गदरा था। 


इतिहास श्‌७ 


उनके प्रभाव, दीघेदृष्टि और निरए्द्ताका ही यह परिणाम है. जो 
आज भी जैनघम अपने अन्मस्थान भारतदेशमें बना हुभा दे 
जब कि बौद्धघम शवाब्दियों पूर्व यहाँसे छप्त-सा हो गया था । 
भगवान मद्दावीरका अनेक राजघरानोंपर भी गदरा प्रभाव 
था। उनके बाद उनसे जो शिष्य हुर ओर उनकी परम्परा चक्ो, 
उनका भी जनता ओर राजघरानों पर बरावर प्रमाव रहा। 
इसी वजदसे जैनधर्म भगवान महद्दावीरके बाद भी बंगारू, विद्ार, 
उड़ीसा, उत्तर भारत, गुजरात ओर दक्षिणमें शताब्दियोंतक फक्षा 
फूछा, अनेक राजवंशोंने उसे अपनाया और अनेकॉने उसे हर 
तरहका सादाय्य देकर उसकी उन्नतिमें हाथ बटाया। 'प्रवोध- 
चन्द्रोदय” नामक संस्कृत नाटकर्में छिखा है कि जो कोई यात्राके 
सिवाय झंग, बंग, कछिंग, सौराष्ट्र और मगघमें जायेगा उसको 
प्रायश्वित्त छेकर शुद्ध होना होगा । इससे ऐसा प्रतीत द्ोता है कि 
इन देशमें जेनघमंका प्रावल्य था और उस्ले राजाभ्रय प्राप्त 
था। इसरोढिये उसमें जानेसे प्रायश्रित्तको व्यवस्था त्राक्षण 
विद्वानोंने को थी। आगे प्रत्येक प्रान्तमें भगवान महद्दावोरके 
बादकी जैनघमंकी स्थितिका परिचय कराते हुए ऐसे राजवंशों 
ओर प्रमुख राज्ञाओंका भो परिचय कराया जाता है, भिन्दोंने 
तक अपनाया या जिनके साहाय्यसे जैनघम फूछा 
फछा । 


बिहारमें जेनघर्म 


बिदार तो भगवान सद्दावोरको जन्सभूसि, तपोभूमि और 
निवोण भूमि दोनेके साथ साथ कार्यभूमि भो रहा दै। वहोँके 
राजघरानोंसे मदावोर भगवानका कोंटुम्बिक सम्बन्ध भी था। 
फलतः उनके समयमें ओर उनके वाद भी वहाँ जैेनबसेका अच्छा 


छ््८ चैनधर्म 


प्रसार हुआ और कई राजाओं और राजघरानोंने उसे अपनाया, 
जिनमेंसे कुछका परिचय इस प्रकार है - 


राजा चेटक 


जैन साहित्यमें वैशालीके राजा चेटककी बड़ी ख्याति पाई 
जातो है। इसके कई कारण हैं। प्रथम तो यह राजा भगवान्‌ 
महावोरका महान्‌ उपासक था, दूसरे भगवान मदह्वोरकों माता 
देवो त्रिशक्षा राजा चेटकक्की पुत्री थी। राजा चेटकक्रे आठ 
कन्याएँ थों। और उस समयके प्रमुख राजघरानोंमें उनका विवाद 
हुआ था। सिन्धुसौबीर देशका राजा उदयन, अबन्तीमरेश 
प्रयोत, कौशाम्बीका राजा शतानीक, चम्पाका राजा दृधिवाहन, 
ओर मगधका राजा भ्रेशिक ( बिंबसार ) ये सब राज्ञा चेटकके 
जामाता थे जैन साहित्यमें कुणिक और बौद्ध साहित्यमें अजञात- 
शत्रुके नामसे प्रसिद्ध मगधसप्नाट तथा जैन, बौद्ध और आदाण 
सम्प्रदायके कथासाहित्यमें प्रसिद्ध वत्सराज उदयन ये दोनों 
चेटक राजाके सगे दौहित्र थे। राजा चेटक भारतके तरकाडीन 
गणसत्ताक राब्योमिंसे एक प्रधान राज्यके नायक कहे जाते ये। 
राजा चेटक जेन श्राषक थे, उन्होंने प्रतिज्ञा छे रखी थी कि वे 
जैनके सिवा किसी दूसरेसे अ्रपनी कन्याओंका विवाह न करेंगे । 
इससे प्रतीत दोता है कि उक्त सब॒राजघराने जैन घसेको पाद्षते 
थे। राजा उदबनको तो जैन साहित्यमें स्पष्ट रूपसे जैन आवक 
बतलाया है। उदयनकों रानोने अपने महरूमें एक चैत्याढय 
अनथा लिया था और उसमें प्रतिदिन जिन भगवानकी पूजा किया 
करती थी। पहले राजा रदयन तापसघर्मियोंका भक्त था पीछे 
धीरे घीरे जिन भगवानके ऊपर श्रद्धा करने क्ञगा था। 

स्व० ढा० याकोबी ठिखते हैं कि चेटक जैनध्मंका महान 


इतिहास १९ 


आभ्रयदाता था। उसके कारण वेज्ञाढी जैनधर्मका एक संरक्षण 
स्थान बना हुआ था। हसीसे बोदोने उसे पाखणिडियोंका मठ 
बतक्ाया दै। 
राजा श्रेणिक 
(६० पू० ६०१-५५२ ) 

भारतके इतिदासमें बहुत प्रसिद्ध सगधाधिपति राजा बिंवसार 
जैन साहित्यमें भेणिकके नामसे अति प्रसिद्ध है। यह राजा पहले 
बुद्ध भगवानका अनुयायी था। एक बार किसी चित्रकारने उसे 
एक राजकन्याका. चित्र भ्रेंट किया। राजा चित्र देखकर मोद्दित 
हो गया। चित्रकारसे उसने कन्याके पिताका नाम पूछा तो उसे 
ज्ञाव हुआ कि वह वैशाल्लीके राजा चेटककी सबसे छोटी पुत्री 
चेतना दे। श्रेणिकने राजा चेटकंस्े उसे माँगा किन्तु चेटकने 
यह कह कर अपनो कन्या देनेसे इन्कार कर दिया कि राजा 
श्रेणिक विधर्मी दै और एक विधर्मीको वद्द अपनी कन्या नहीं 
दे सकता। तब भ्रेणिकके बड़े पुत्र अमयकुमारने फकौशलपूर्थेक 
चेलनाका हरण करके उसे अपने पिताकों सोप दिया। दोनों प्रेम- 
पूथेक रहने छगे। धीरे घीरे चेल्लननाके प्रयत्नसे राजा श्रेणिक 
जैन धर्मको ओर आकृष्ट हुआ और भगवान मद्दावीरका अनु- 
यायी हो गया। बह समद्दावीरकी उपदेश सभाका मुख्य भोता था। 
जैन शासतरोंके प्रारम्ममें इस बातका उल्लेख रहता है कि राजा 
श्रेणिकके पूछने पर भगवानने ऐसा कट्दा। भ्रेशिकफे चेढनासे 
कुणिक ( अजातशत्रु ) नामका पुत्र हुआ। जब कुणिक मगघके 
सिंहासन पर बेठा तो उसने अपने पिता श्रेणिकको कैद करके एक 
पिंजरेमें बन्द कर दिया। एक दिन कुणिफ अपने पुत्नकों प्यार 
कर रद्दा था। उसकी माता चेढना उसके पास बैठी हुई थी। 


हे जैनधर्म 


उसने अपनी मातासे कहा--“माँ ! जैसा मैं अपने पुत्रकों प्यार 
करता हूँ, कया कोई अन्य भी अपने पुत्रकों बैसा प्यार कर सकता 
है? ? यह सुनकर चेडनाकी आँखोंमें आँसू जा गये। कुशिकने 
इसका कारण पूछा तो चेलना बोछी--(ुत्र ! तुम्हारे पिता तुम्हें 
बहुत प्यार करते थे । एक बार जब तुम छोटे थे तो तुम्दारे हाथ- 
को अंगुलीमें बहुत पीढ़ा थी। तुम्हें रात्रिको नींद नहीं आती 
थी | ठथ तुम्दारे पिता तुम्दारी रक्त और पोवसे भरी हुई अंगुडी- 
को अपने मुँहमें रख कर सोते थे क्‍योंकि इससे तुम्हें शान्ति 
मिछती थी !” यद्द सुनते ही कुशिकको अपने कार्यपर बहुत खेद 
हुआ ओर वह पिंजरा तोड़कर पितांको बाहर भमिकाढनेके लिये 
कुल्दाढ़ा लेकर दौढ़ा। राजा श्रेणिकने जो इस तरह भाते हुए 
कुणिकको देखा तो यह समझा कि यह मुझे! सारने आ रहा 
है। अतः कुणिकके पहुँचनेसे पहले द्वी पिंजरेमें सिर मारकर 
सर गया। आजसे ८२ हजार व बाद जब पुनः ती्थंकर होने 
प्रारम्म होंगे तो राजा भेणिक जैनघमेका श्रथम तीरथेकर दोगा। 


यद्यपि बौद्ध साहित्यमें अजातशत्रुके बौद्धघर्म अंगीकार 
करनेका उल्ठेख मिढता है, तथापि खोज करनेसे प्रतोत होता है 
कि अजातशमु जेनधमकी तरफ़ अधिक आकर्षित था| 
स्व० डा० याकोबी अपनी जैनसूत्रोंकी प्रस्तावनामें लिखते हेँ- 
“अजातशचुने अपने राज्यके प्रारम्भकालमें बौद्धोंकी तरफ 
कोई सहानुमूति नहीं दिखलाई थी । किन्तु बुद्धके निर्वाणसे ८ 
वर्ष पहले वह बुद्धफा आश्रयदाता बना था। किन्तु उस समय 
वह सद्भावनापूर्वेक बौद्ध धर्मानुयायी बना था यह तो हम नहीं 
मान. सकते । कारण यह है कि जो मनुष्य खुडी रीतिसे अपने 


इतिहात श्र 


पिताका खूनी था तथा अपने नानाके साथ जिसने लड़ाई लड़ी 
भी वह भनुष्य अध्यात्मज्ञाके लिये बहुत उत्सुक हो यह 
असंभव है | उसके घमपरिवतन करनेका क्या उद्देश्य था इसका 
हम सरलतासे अनुमान कर सकते हैं । बात यह है कि उसने 
अपने नाना वैशालीके राजाके साथ युद्ध किया था। यह राजा 
महावीरका मामा ( नाना ) था और जैनोंका संरक्षक था। इस- 
हिये इसके ऊपर चढ़ाई करनेके कारण अजातशत्रु जैनोंकी 
सद्दानुमृति खो बैठा । इससे उसने जैनोंके प्रतिस्पर्षी बौद्धोंके 
साथ मिलनेका निश्चय किया था! | 

आगे डा० याकोवी छिखते हेँ-- 

“अजातशत्रु एक तो वेशालीको जीतनेमें सफल हुआ था, 
दूसरे उसने नन्‍्दों और मौयोँंके साम्राज्यका पाया खड़ा किया 
था। इस प्रकार मगध साम्राज्यकी सीमा बढ़नेसे जैन और 
बौद्ध दोनों धर्मोंके लिये नया क्षेत्र खुल गया था। इससे वे 
दोनों तुरन्त ही उस क्षेत्रमें फैल गये। जब दूसरे सम्प्रदाय 
स्थानीय और अस्थायी महत्त्व प्राप्त करके ही रह गये तब ये 
दोनों धरम इतनी बड़ी सफलता प्राप्त करनेमें समर्थ हुए ये । 
इसका मुरूष कारण अन्य कुछ भी नहीं, केवल यह मेगलकारी 
राजनैतिक संयोग था? | 


हमारे मतसे जैनों और बौद्धोंढी सफछताका कारण केवल 


राजनैतिक संयोग नहीं था, किन्तु फिर भी वह एक प्रवक्ष कारण 
अवश्य था। अस्पु। 


' डर जैनघर्म 
नन्दवंश 
(६० पू० ३५० ) 
उछदायीके बाद मगघधके सिंहासनपर नन्दबंशका अधिकार 
हुआ । मद्ाराज खारवेढके शिलाठेखसे पता चछता है कि महा- 
शाञ नंदने अपने राज्यकाढमें कछिंग देशपर चढ़ाई को थो। 
ओर वह कलिंगके राजघरानेसे श्रोऋषभदेवको प्रतिमा उठाकर 
छे गये थे । इस घटनाके ३०० वर्ष बाद कलिंगाधिपति खारवेडने 
जब सगधपर चढ़ाई करके उसे जीत लिया तो मगधाधिपति 
पुष्यमित्रने वह प्रतिमा खारवेढकों छौटाकर उसे प्रश्नन्न कर लिया । 
एक पूज्य वस्तुका इस प्रकार ३०० वर्ष तक एक राजघरानेमें 
सुरक्षिव रहना इस बातका साक्षी है कि नंदवबंशमें उसकी पूजा 
होती थी। यदि ऐसा न होता और नन्दबंश जैनधमका विरोधो 
होता तो उक्त मूर्ति उस प्रकार सुरक्षित नहों रहती | मुद्राराक्षस 
नाटकमें भी यह उल्ठेख है कि चाणक्यने नन्‍्द राजाके मंत्री 
राक्षसको विश्वास देकर फाँसनेके लिये अपने एक चर जोव- 
सिद्धिको क्षपणक बनाकर सेजा था। और क्षपणकका अर्थ कोष 
प्रन्थोमें नग्न जैन साधु पाया जाता है। अतः नन्दका मंत्रों 
राक्षस जैन था और राजा नन्‍्द भो सम्भवतः जैन था । 
मौयसम्राट चन्द्रगुप्त 
( डे पू० ३२० ) 
ि मौये सन्नाठ चन्द्रगुप्त जैन थे। इलके समयमें मगघमें १२ 
बषका भयंकर दुर्सिक्ष पढ़ा था। उस समय ये अपने पुत्रको 
राज्य सोंपकर अपने धमंगुरु जैनाचार्य भद्रबाहुके साथ दक्षिणकी 
कक ये। अति प्राचीन जैन ग्रन्थ तिक्षोयपण्णत्तिमें 
ँ मनन, 


इतिहास ३३ 


भउडघरेंसु चरिमो जिणदिक्खं घरदि चंदगुत्तो य। 
तत्तो मउडघरा दु पब्वज्ज  णेव गेण्इंति ॥१४८१॥१ 
भुकुटघारी राजाओोंमें अन्तिम चन्द्रगुपने जिणदीक्षा धारण 
की । इसके पश्चात्‌ किसो मुकुटघारी राजाने जिनदोशक्षा नहीं डी |? 
पहले इतिदासश इस कथनकी सत्यतामें विश्वास करनेको 
तैयार नहीं ये। किन्तु जब मैसूर राज्यमें श्रवणबवेज्ञगुक्ष नामक 
स्थानके चन्द्रगिरि प्यतपरके लेख प्रकाशमें आये तो इतिद्वासशों- 
को उसे स्वीकार करना पढ़ा, जैसा कि प्रसिद्ध इतिहासकार सर 
विसेण्ट स्मिथने अपनो “भारतका प्राचोन इतिहास” नामक 
पुस्तकके तीसरे संस्करणमें लिखा' है -- 

'ुझे अब विश्वास हो चला है कि जैनोंका यह कथन 
प्रायः मुख्य-मुछ्य बातोंमें यथार्थ है और चन्द्रगुत्त सचमुच राज्य 
त्यागकर जैन मुनि हुए ये ।” 

सस्‍्व० के० पी० जायसवाछने लिखा' हे-- 

“कोई कारण नहीं है कि हम जैनियोंके इस कथनको कि 
चन्द्रगुप्त अपने राज्यके अन्तिम दिनोंमें जैन हो गया था और 
पीछे राज्य छोड़कर जिन दीक्षा ले मुनिवृत्तिसि मरणको प्राप् 
हुआ, न माने । मैं पहला ही व्यक्ति यह माननेवाला नहीं हूँ । 
मि० राईसने, जिन्होंने श्रवणवेलगोलाके शिलझालेखोंका अध्ययन 
किया है, पृण रूपसे अपनी सम्मति इसी पक्षमें दी है। और 
मि० वि० स्मिथ भी अन्तमें इसी मतकी ओर झुके हैं ।/ 


(१) ए० १४६ । 
(२) जनंल आफ़ दी बिदार उड़ीसा रिसर्च सोसायटी, जिद ३ |, 
डे 


इ्४ जैनघमं 


सम्राट अझोऋ 
(्‌ ड्रं० पू० २७७ ) 


सम्नाट अशोक चन्द्रगुप्त मौयंका पौत्र था। जेन ग्रन्थोंमें 
इसके जेन द्ोनेके प्रसाण मिलते हैं। कुछ बिद्वानोंका मत' दै 
कि अशोक पहले जैनधमका उपासक था, पीछे बौद्ध दो गया। 
इसमें एक प्रमाण यह दिया जाता है कि अशोकहृफे उन लेखोंमें 
जिनमें उनके स्पष्टतः बौद्ध द्वोनेके कोई संकेत नहों पाये जाते, 
बल्कि जेन सिद्धान्तोंके दी भावोंका आधिक्य है, राजाका उपनाम 
“देवानांपिय पियद्सी? पाया जाता है। 'हेवानांपिय” विशेषतः 
जेनप्रन्थोंमें दी राजाकी उपाधि पाई जाती है। पर अ्रशोकके 
२०वें वषकी भावराकी प्रशस्तिमें, जिसमें उसके बौद्ध होनेके 
स्पष्ट प्रमाण हैं, उसकी पदवी फेवलछ “पियद्सि? पाई जाती है, 
“ेवानां पिय” नहों । इसी बोचमें वे जेनसे बौद्ध हुए होंगे। 
विद्वानोंका यह भो मत' है कि अशोकने अद्दिसाके विषयमें 
जो नियम प्रचारित किये थे वे बोद्धों को अपेक्षा जेनोंसे अधिक 
मिलते हैं। जेसे, वहुतसे पंछियों और चौपायोंका जो किन 
ओोगमें आते हैं न खाये जाते हैं, मारना वर्जित करना, केवछ 
अनथे ओर विहिसाके लिये जंगहोंको जछानेका निषेध करना 
और कुछ खास तिथियों ओर पर्थषोपर जोबहिंसाको बन्द कर 
देना आदि | पर आजकल बहुमत यही है कि अशोक बौद्ध थे । 
परन्तु जद्दाँठक पता चढता है वह प्रारम्भसे बौद्ध नहों थे, किंतु 
बादसें बोद्ध हुए थे। 


(१) इन्डियन एल्टीकेरी, जिल्द ५ में | 
(२) “गरली फ़रेथ ऑफ़ अशोक! | 


इंव्ह्वांत शेद्‌ 

सम्राट सम्पति 

(ई० पू० २२० ) 
सम्प्रति अशोकका पौत्र था ! इसे जेनाचाये सुदृस्तीने 
उज्जनमें जेनघमकीो दीक्षा दो थी। उसके बाद सम्प्रतिने जेन- 
घर्मके छिये वद्दी काम किया जो अशोकने बौद्धघर्मके किए किया । 
उत्तर पश्चिमके अनायदेशोंमें भी सम्प्रतिने जेनघमके प्रचारक 
भेजे ओर वहाँ जेन साधुओंके छिये अनेक विद्दार स्थापित 
किये । अशोकको तरह उसने भो अनेक इमारतें बनवाई। 
राजपूतानाकी कई जेन रचनाएँ उसीके समयकी कट्दी जातो हैं। 
कुछ विद्वानोंका मत है कि जो शिडाढेख अब अशोकके नामसे 

प्रसिद्ध हैं, सम्भवत: वे सम्प्रतिने लिखवा थे । 

इस प्रकार विद्ारमें मौयबंशों सम्राट चन्द्रगुप्त और सम्परतिने 
जेनधर्मको अपनाकर उसका अच्छा उत्कर्ष किया। इसके बाद 
मौये साम्नाज्यका हास होना प्रारम्भ हुआ और उसके अन्तिस 
सम्राट बृहद्रथकों उसके आद्ाण सेनापति पुष्यमित्रने मारकर 
राजदण्ड अपने द्वाथमें ले छिया । इसने श्रमणोपर बढ़ा अत्या- 
चार किया उनके विहार और स्तूप नष्ट कर दिये। फिर भी 
जब चीनी यात्री हुएनत्सांग ई० स्र० ६२६ में आया तो उसने 


(१) देखो--मारतीय इतिहासकी रूपरेखा पृ० ६१६ | 

जिन प्रभ सूरिने पाटलिपुत्र कल्पग्रन्थमें एक स्थानपर लिखा है--- 
“कुणालसूनुस्तिलण्डमरताघिप:. परमाईतो अनाय॑दिशेष्वपि प्रवर्तित 
अमणबिहारः सम्म्ति महाराजाइसौ अमबत्‌ [” इश्चका माव यह दे कि 
कुणालका पुत्र महाराज सम्प्रति हुआ, जो मरतके तीन खण्डोंका स्वामी 
था, अईईन्त भगवानका सक्त-जैन था, और बिसने अनाय॑े देशोमें भी 
श्रमणों जैन मुनियोंका विहार कराया था | 


श्द्‌ जैनधर्म 


वेशाढी, राजगृह, नाक्ंदा और पुण्डवर्द्धनमें अनेक निर्मेन्‍्थ 
साधुओंको देखा था | 
किंग चक्रवर्ती खारवेढ 
(ईं० पू० १७४ ) 

कलिग चक्रवर्ती महाराजा खारवेछको उस युगकी राजनी तिमें 
सबसे अधिक महत्त्वका व्यक्ति माना" जाता है। इनके हाथी- 
गुम्फामें पाये गये शिठालेखका उल्लेख पहले किया गया है । 
रस छेखक अनुसार खारवेल जेन था। बल्कि उड़ीसाका सारा 
राष्ट्र उस समय मुख्यतः जैन द्वी था। स्व० के० पी० जायसवाढ 
छिखते' हैं-- 

जैनधर्मका प्रवेश उड़ीसामें शिशुनागवंशी राजा नम्द- 

बषेनके समयमें हो गया था । खारवेलके समयसे पृष् भी उदय- 
गिरि परवेतपर अहँन्तोंके मन्दिर थे, क्योंकि उनका डल्लेख 
खारवेलके लेखमें आया है । ऐसा प्रतीत होता है कि खारवेलके 
समयमें जैनघम कई शताब्दियों तक उड़ीसाका राष्ट्रीय धमे रह 
चुका था 

महाराजा खारवेढने १४ वषकी अवस्थामें युवराज पद 
प्राप्त किया और २४ वर्षकी अवस्थामें इनका मद्दाराष्याभिषेक 
हुआ | उसके थाद दूसरे ही वर्ष उसने सातकर्णिकोी परवाद्द न 
करके पश्चिम देशको अपनी सेना भेजी और उस सेनाने सूषिक 
नगरको परास्त किया। चौथे वर्ष खारवेढने फिर पपश्चिमपर 





(१) देखो--भारतीय इतिशसकी रूपरेखा, पृ० ७१५ | 
(२) ज० भि० ड० रि० सो० जिल्द रे; पृ ७ ४४८ ॥) 


इतिहास र्े७ 


चढ़ाई की ओर रठिकोंके भोजक अपने मुकुट और छत्र-शज्ञार 
छोड़कर उसके चरणोंपर मुकनेको बाध्य हुए। वाखरूत्रीका 
यवनराजा ए% भारी सेना ले अध्यदेश पर चढ़ आया । 
खारबेलने आगे बढ़कर दिमितको निकाल भगाया। मध्यदेशसे 
यवनोंको पूरी तरह खटदेढ़नेका श्रेय खारवेडकों ही है । 
बारहवें वर्षमें उसने पश्वचायपर चढ़ाई की । सातकर्णीके 
राज्यपर दो चढ़ाइयाँ करने और यवनराज दिमितकों 
अध्यदेशसे निकाक्ष भगानेके बाद खारवेढ अपने समयके 
सब भारतीय राजाओमें प्रमुख माना जाने लगा। अभी तक 
उसने अपने देश कलिंगके पच्छिमी पढ़ोसी राज्य भूषिक और 
महाराष्ट्रपर तथा उत्तर पड़ोसी राज्य मगधपर चढ़ाश्योँ की थों। 
अब उसने उत्तर और दक्खिनमें दूर दूर तक दिगूविजय करना 
शुरू किया | उसको शक्ति भारतके अन्तिम छोरों तक पहुँच गई। 
बारदवें वर्ष उसने उत्तरापथके राजाओंको त्रस्त किया। मगधपर 
चढ़ाई करके मगधके राजा पुष्यमित्रको पैरों गिरवाया। राजा 
ननन्‍्दकी छे गई हुईं कलिंग जिनसूर्तिको स्थापित किया। इस 
महाविजयके बाद, जब कि शुंग और सातवाहन तथा उत्तरापथके 
यवन सब दब गये, खारबेकने जेनघमंका मद्ाभनुष्टान किया। 
उन्दोंने भारतबर्ष भरके जैन यतियों, जैन तपत्वियों, जैन ऋषियों 
ओर पंडितोंको बुडाकर एक धम्मे-सम्मेज्ञन किय|। जेनसंघने 
खारचेढको 'महाविजयों? की पद्वीके साथ 'खेमराजा', “भिलु- 
राजा! और घमेराजाकी पदवी दी। इनके समयमें जेनधर्मका 
चढ़ा उत्कष हुआ । 

इस शिलालेखमें सं० १६५ दिया है, जिसे स्व० जायसवालने 
भौये सम्बत्‌ सिद्ध किया है, जो कि महाराज चअम्द्रगुप्त मौयके 
राज्यारोहयकाल ( ईं० पू० ३२१ ) से चछा होगा। एक हवतंत्र 
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राजाने दूसरे राजाके 'चल्लाये हुए सम्वत्‌का उपयोग क्यों किया 
इसके उत्तरमें जायसवाढ॒जीका कहना है कि चन्द्रगुप्त मोयेका 
जेन होना जेन ग्रन्थों व शिढालेखोंसे सिद्ध है। अतः एक जेन 
राजाके चक्षाये हुए सम्बतका दूसरा राजा उपयोग करे तो इसमें 
आश्रय क्‍या है 

इस प्रकार विहार व उड़ोसामें मदहांवीरके पत्चात्‌ भो 
जैनघमका उत्कर्ष खूब हुआ । ईरवी स० ६२६ में चीनी 
यात्री हुएनत्सांग कछिंग देशकों जेनोंका मुख्य स्थान कहता 
है । इससे स्पष्ट है कि खारवेज्ञके बाद भी इतने सुदी्ध फाछृतक 
जैन घमर्म कलिंगमें बना रद्दा | सम्नाट्‌ खारवेलके बाद ऐसा प्रताप 
शाली जन राजा अन्य नहीं हुआ । यद्यपि जनघम प्रायः सभी 
राजवंशोंके समयमें फला फूक्षा, ओर अनेक अन्य राजाओंने 
उसे साहाय्य भी दिया, किन्तु जिन्हें हम पूरी तरहसे जेन कह 
सके ऐसे राजा कस दी हुए । 

बंगालमें जेनघर्म 


किन्हों छोगोंकी रष्टिसे जैनधर्मका आदि और पवित्न स्थान 
सगध ओर पश्चिम बंगाढू समझा जाता है। एक समय बंगालमें 
बौद्धघसकी अपेक्षा जेनधर्मका विशेष प्रचार बतछाया जाता है। 
जब क्रमशः जनघम लुप्त द्वो गया तो बौद्धघमेने उसका स्थान 
प्रहण किया | बंगालके पश्चिमी हिस्सेमें जो सराक जाति पाई 
जाती दे वह लेन आ्राबकोंकी पूवेस्मति कराती है। अब भी 
बहुतसे जन सम्दिरोंके ध्यंसावशेष, जेन मूर्तियाँ, शिक्षाकेख 
वगेरद जेन स्पृतिचिन्द बंगालके भिन्न-भिन्न भागोंमें पाये जाते 
हैं। सन्‌ १६४० में पूर्वी बंगाढके फरीदपुर जिलेके पक गाँवमें 
एक जैन मूर्ति निकक्षी थी जो २ फीट ३ इंचकी है। बंगाढके कुछ 
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द्विस्सोंमें विराद्‌ जेन मूर्तियाँ भेरवके नामसे पूजी जाती हैं । 
बाँकुडा, मानभूम वर्गेरद् स्थानोंमें और देद्दातोंमें आअकछ भी जैन 
मन्दिरोंके ध्यंसावशेष पाये जाते हैं। मानभूममें पंचकोटके 
राजाके अधीनस्थ अनेक गाँवोंमें विशाछ जेन मूर्तियोंकी पूजा 
हिन्दू पुरोहित या आह्ण करते हैं। वे भेरवके नामसे पुकारे 
जाते हैं, और नीच या शूद्र जातिके छोग वहाँ पशुवज्षि भी करते 
हैं। इन सब मूर्तियोंके नीचे अब भी जेन ढेख मिल जाते हैं। 
इस प्रकारकी एक ,लेखयुक्त स्व० राखलछ॒दास बनर्जी पंच- 
कटके महाराजाके यहाँसे छे यये थे । 
शान्तिनिकेतनके आचाये शक्षितिमोहनसेन' डिखते हैं-- 
परीक्षा करनेसे बंगालके धर्ममें, आचारमें और वतमें जैन- 
धर्मका प्रभाव दृष्टिगोचर होता है। जैनोंके अनेक शब्द बंगाल्‍ुमें 
प्रचछित हैं। प्राचीन बंगाढी छिपिके बहुतसे शब्द विशेष तौरसे 
युक्ताक्षर देवनागरीके साथ नहीं मिलते, परन्तु प्राचीन जैन 
लिपिसे मेल खाते हैं । 
दक्षिण भारतमें जैनघर्म 
बिद्दार, ढ़ीसा भोर बंगाक़के पद्मात्‌ हम दक्षिणकी ओर 
बढ़ते हैं। चन्द्रगुप्त मौयंके समयमें उत्तर भारतमें १२ वर्षका 
भयंकर दुर्भिक्ष पड़नेपर जेनाचाये भद्रबाहुने अपने विशाढू जेन- 
संघके साथ दक्षिण भारतकी ओर प्रयाण किया था। इससे स्पष्ट 
है कि दक्षिण भारतमें उस समय भी जेन-धमेका अच्छा प्रचार 
था और अद्वबाहुको पूर्ण विश्वास था कि वहाँ उनके संघको किसी 
_प्रकारका कष्ट न दोगा। यदि ऐसा न होता वो वे इतने बढ़े संघको 
(१) विश्ववाणीका जैन संस्कृति अंक, ० २०४। 
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दक्षिण भारतकी ओर ले जानेका साहस न करते। जेन संघकी 
इस यात्रासे दक्षिण भारतमें जेनधर्मको और भी अधिक फल्ने 
और फूलनेका अवसर मिला । 

श्रमण संरक्षृति बेदिक संस्कृतिसे सदा उदार रही है, उसमें 
आषा और अधिकारका बेसा बन्धन नहीं रद्दा जेता वेदिक 
संस्कृतिमें पाया जाता है। जेनतोथेड्डरॉने सदा छो कभाषाको अपने 
उपदेशका मध्यम बनाया। जेनसाधु जेनघमंके चढछते-फिरते 
भ्रचारक होते हैं । वे जनतासे अपनो शरोरयात्राके लिये दि्नमें 
एक बार जो रूखा-सूखा किन्तु शुद्ध भोजन छेते हैं उसका कई 
गुना मूल्य वे सत्शिक्षा और सदुपदेशके रूपमें जनताकों चुका 
देते हैं और शेष समयमें साहित्यका रुजन करके उसे भावी 
सन्‍्तानके छिये छोड़ जाते हैं। ऐसे कमेंठ और जनद्वितनिरत 
साधुओंका समागम जिस देशमें हो उस देशमें उनके प्रचारका 
कुछ प्रभाव न हो यह संभव नहीं। फछत: उत्तर भारतके जैन- 
संघको दक्षिण यात्राने दक्षिण भारतके जीवनमें एक क्रान्ति पैदा 
कर दी | उसका साहित्य खूब ससद्ध हुआ और वह जेनाचार्योंको 
खनि तथा जेन संस्कृतिका संरक्षक भौर संत्रधेक बन गया । 

जैनघमके प्रसारकी दृष्टिसे दक्षिण भारतको दो भागेमें बाँटा 
जा सकता है--तामिठ तथा कनौटक। तामिलछ प्रान्तमें चोछ 
और पांड्यनरेशोने जैनघर्मको अच्छा आश्रय दिया। खारवेक्षके 
शिक्षाठेखसे पता चक्षता है कि सम्राद्‌ खारवेछके राज्यामिषेकके 
अवसर पर पांड्यनरेशने कई जद्दाज उपद्दार भरकर भेजे थे । 
सम्राट्‌ खारवेछ जैन था और पांव्य नरेश भी जैन ये। पाड्य- 
चंशने जैनधर्मकों न केवछ आश्रय हो दिया किन्तु उसके आचार 
ओर विचारोंको भो अपनाया। इससे उनको राजघानों मदुरा 
दक्षिण भारतमें जेनोंका प्रमुख स्थान बन गई थो। तामिक्ष मन्थ 
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अनालिदियर? के सम्बन्धमें कद्दा जाता है कि उत्तर भारतमें 
दुष्काछ पढ़नेपर आठ हजार जेन-साधु पांड्यदेशमें आये थे। 
जब वे वहाँसे वापिस जाने छगे तो पांड्यनरेशने उन्हें बहों 
रखना चाहा । तब उन्होंने एक दिन रातजिके समय पाँड्यनरेशकी 
राजधानीको छोड़ दिया किन्तु चछते समय प्रत्येक साधुने एक 
एक ताढुपत्र पर एक एक पद्म लिखकर रख दिया। इन्द्ींके सप्लु- 
दायसे नालिद्यर ग्रन्थ बना। जैनाचारय पूज्यपादफे शिष्य अज- 
नन्दिने पांड्योंकी राजधानी मदुरामें एक विशाज्ष जैनसंघकी 
स्थापना की थी। तामिल्ञ साहित्यमें 'कुरल” नामका नीतिग्रन्थ 
सबसे बढ़कर सममा जाता है। यद्द तामिलवेद कहलाता दे। 
इसके रचयिता भी एक जैनाचार्ये कह्दे जाते हैं, जिनका एक नाम 
कुन्दकुन्द भो था। पल्ल्वबंशी शिवस्कन्दबमों म्रह्यराज इनके 
शिष्य थे। ईसाकी दसवीं शताब्दी तक राज्य करनेवाले महा- 
प्रतापी पलल्‍्छव राजा भो जेनॉपर कृपा दृष्टि रखते थे। इनकी 
राजधानी कांचो सभी घर्मोक्षा स्थान थो । चीनो यात्रों 
हुएनत्सांग सातवों शताब्दोमें कांची आया था। इसने इस 
नगरीमें फछते फूछते हुए जिन घर्मोंकों देखा उनमें वह 
जनोंका भी नाम लेता है। इससे भी यह बात प्रमाणित 
होता है कि उस समय कांची जेनॉका मुख्य स्थान था। यहाँ 
जन राजवंशोंने बहुत वर्षोतक राज्य किया। इस तरद्द तामिढ 
देशके प्रत्येक अंगमें जेनोंने महत्वपूर्ण भाग क्षिया। सर! वाल्टर 
इछियटके मतानुसार दक्षिणकी कछा और कारीगरीपर जेनोंका 
बढ़ा प्रभाव है, परन्तु उससे भी अधिक प्रभाव तो उनका तामिल 


(१) एणाड ० इ०प्रप्चाल्या 04 ( [.0त0 886 ) 
प्रृ० ३८, ४०, १२५ | 
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साहित्यके ऊपर पढ़ा है। विशप काल्डवेलका कद्टना हे कि 
जैनोंकी उन्नतिका युग दी तामिछ साहित्यका महद्दायुग है। जेनोने 
तामिल, कनढ़ी और दूसरो छोकभाषाओंका उपयोग किया इससे 
जनताके सम्पकमें वे अधिक आये और जेनघम के सिद्धान्तोंका 
भी जन साधारणमें खूब प्रचार हुआ । 


एक समय कनढ़ी और तेड्गु प्रदेशोंसे छेकर उद़ीसावक 
जैनघमका बढ़ा प्रभाव था। शेषगिरि रावने अपने 80०09 
87729 29» में जो काव्य-्संग्रह किया हे उससे पता 
चढता है कि आजके विजगापट्टरम, कृष्ण, नेछोर वर्गेरह भ्रदेशोंमें 
प्राचोनकाक्षमें जेनधर्म फैज्ञा हुआ था और उसके मन्द्रि बने 
हुए थे । 

किन्तु जेनघमका सबसे मद्द॒त्वपूर्श स्थान तो कर्नाटक प्रान्तके 
इतिदासमें मिलता है। यह प्रान्त प्राचीनकाक्षसे ही दिगम्बर 
सम्प्रदायका मुख्य स्थान रद्दा है। इस भ्रान्तमें सौ साम्नाष्यके 
बाद आन्भवंशका राज्य हुआ, आन्‍्त्र राजा भो जेनघम्मके 
उजन्नायक थे । आन्भ्रवंशके पश्चात्‌ उत्तर पतश्चिममें कद्म्बोने 
और उत्तरपूर्वेमें पल्छबोने राज्य किया | कदम्भवंशके अनेक 
शिलालेख मिले हैं, ज्ञिनमेंसे बहुतसे लेखोंमें जेनोंको दान देनेका 
हल्लेख मिलता है। इस राजवंशका धर्म जेन था। सब १६२२- 
२३ की एपिप्राफ़ी रिपोटमें वर्णित है कि 'वनवासोके प्राचोन 





(१) "(0ग्राएक3घ४ए८ ह्वाइएणगधा ए ४७ 0797]047 
णा ४5०पफ ॥90॥97 099 ए |9020४2८९५” 


तीसरी आइति ( लंडन १९१३ ) 
(२) “ए.७]9 ६०१४० ०४७ ए 880028 8७व 0० ए८९०४5, 


इतिहास छह 


कदम्ब, और चाल॒क्य, जिन्होंने पल्छवोंके प्चात्‌ तुछ॒व देशमें 
राज्य किया, निस्सन्देद जेन थे। तथा यह भी बहुत संभव दे कि 
प्राचीन पल्छव भी जेन थे। अतः कदम्बोंको तरह चालुक्य भी 
जैनघमके प्रमुख 'आश्रयदाता थे । चालक्योंने अनेक जेनमन्दिर 
बनवाये, उनका जीर्णोद्धार कराया, उन्हें दान दिया और कनड़ोके 
प्रसिद्ध जेन कवि आदि पम्प जेसे कवियोंका सन्‍्मान किया । 
गंगवश 

यहाँ के गंगवंशी राजा जेनघसके कट्टर अनुयायी थे । एक 
शिक्षालेखसें इस बातका वर्णन है कि शिवसार कांगुणी वर्मो सिंह- 
नन्दिका शिष्य था और दूसरे शिलाछेखसें यह लिखा है कि 
सिंदनन्दि मुनिकी सहायतासे गंगवंश वैभवसम्पन्न हुआ । ऐसे 
लेख विद्यमान हैं जो इस बातकों सिद्ध करते हैं कि गंगवंशीय 
राजा जेनधर्मके उन्नायक और रक्षक थे। ईसाको चौथोसे 
बारहवीं शताब्दी तकके अनेक शिलाछेखोंसे यद्द बात प्रमाणित है 
कि गंगवंशके शासकोने जेन मन्दिरोंका निमौण किया, जेन 
प्रतिमार्शोकी स्थापना को, जेन तपस्वियोंके निमित्त गुफाएँ तैयार 
कराई और जेनाचार्योंको दान दिया । 

इस बंशके एक राजाका नाम मारसिंद द्वितीय था। इसका 
शासनकाछ चर, चोछ और पाण्ड्य वंशोंपर पूर्ण विजय ग्राप्तिके 
लिये प्रसिद्ध है। यह जेन सिद्धान्तोंका सथ्ा अनुयायो था। इसने 


ज0 5प्रटट€८त6त 94॥89385 85 0०एद/0705 ० छाए 
ज़ढा6 प्र60प८0|ए [४095 870 4६ 5 970580]6 पद 
€80ए 092०ए०५ छट/९ एीट 5६७०८” 


(१) स्मिथ-अलीं हिल्टी आफ़ इण्डिया, ए० ४४४। 


भइड जैनप्म 


अत्यन्त ऐश्व्यपूर्वक' राज्य करके राजपद त्याग दिया ओर 
धारवार प्रान्तके बांकापुर नामक स्थानमें अपने गुरु अजितसेन कै 
सन्मुख समराधिपूर्वक प्राणत्याग किया। इसको मृत्यु तिथि एक 
शिक्षाढेखके आधारपर ६७४ ई० निश्चित की गई है । 

चामुण इराय राजा मारसिंह द्वितीयका सुयोग्य मंत्रों था उसके 
मरनेपर उसके पुत्र राजा राचमल्लका मंत्री और सेनापति था। 
इस मंत्रीके शौयंके कारण ही मारसिंद् अनेक विजय प्राप्त कर 
सका | श्रवणवेलगोला ( मैसूर ) के एक शिलालेखमें इसकी बढ़ी 
प्रशंसा की गई है। समरघुरन्धर, बीर मातेण्ड, रणरंगसिंह, 
त्रिभुवन बोर, बेरीकुछ काछुदरड, सत्य युधिष्ठिर, सुभट चूड़ामणि 
आदि उनकी अनेक €पाधियाँ थीं, जो उनकी शूरबीरता ओर 
धार्मिकताको बतछाती हैं। चामुण्डरायने ही श्रवणवेडगोछा 
( मैसूर ) के विन्ध्यगिरिपर गोमठेशक्ी विशालकाय मूर्ति स्थापित 
कराई थी, जो मूर्वि श्राज दुनियाकी अनेक आश्रयेजनक बस्तुओंमें 
गिनो जाती है। वृद्धावस्थामें चामुण्डरायने अपना अधिकांश 
समय धार्मिक कार्योमें बिताया । चामुण्डराय जेनधर्मके उपासक 
तो थे ही, ममज्ञ विद्वान भी थे। उनका कनढ़ी भाषाका त्रिषष्ठि- 
छक्षण महापुराण प्रसिद्ध है। संस्छतर्में भी उनका बनाया हुआ 
चारिश्रसार नामक भ्रन्थ है। चामुण्डरायकी गणना जेनघमके 
भद्दान्‌ उन्‍नायकों में की जाती है। इनके समयमें जेन साहित्यकी 
भो भोषृद्धि हुई थी। सिद्धान्त प्न्थोंका सारभूत श्रीगोमट्रसार 
नामक सद्दान जेन ग्रन्थ इन्द्दीके निमित्तते रचा गया था। और 
उन्होंके गोमट्ूराय नामपर इसका नामकरण किया गया था। यह 
कनढ़ीके प्रसिद्ध कवि रज्नके आश्रयदाता भी थे। 

जब घोल राज़ाने ई० स० १००४७ में गंगनरेशकी राजघानो 
'तछकादको जीत छिया, तबसे इस वंशका प्रताप मन्‍्द हो गया। 


इतिहास 'इप्‌- 


बादको भी इस वंशके राजाओंने राज तो किया, किन्तु फिर दे 
हठ नहीं सके । इससे जेनघमको भो क्षति पहुँची । 
इसके पश्चात्‌ मैसूर प्रान्तमें दोय्धत्ञवंशका प्रावल्य हुआ | 


होय्पढू वंश 


इस वंशकी उमन्नतिमें भी एक जेनमुनिका द्वाथ था। इस 
बंशका पूर्वज राजा सछ था। एक बार यहद्द राजा अपनी झकुंल- 
देवीके मन्दिरमें सुदत्तनामके जेन साघुसे विद्या प्रहण करता था। 
अचानक बनमेंसे निकछकर एक बाघ सछ पर टूट पढ़ा। साधुने 
एक दण्ड सलको देकर कहा--पोप सलछ? ( मार सर )। सलने 
बाघको सार डाला । इस घटनाको स्मरण रखनेके ढछिये €सने 
अपना नाम पोपसछ? रखा, पीछेसे यही 'होयसल' हो गया। 
गंगबंशकी तरह इस वंशके राजा भी विट्टिदेव तक बराबर जैन- 
धर्मी रहे और उन्होंने जैनघमके लिये बहुत कुछ किया। किन्तु 
रामानुजाचायके द्वारा जब विट्टिमदेव वैष्णण बना डिया गया तो 
उसने अपना नाम विष्युवधेन रखा | इसको पहली पत्नी शान्तछ 
देवी जैन थी। शान्तछ देवीके मर जानेपर जब उसके माता-पिता 
भी सर राये तो उनका जामाता अपने धमेसे च्युतद्ोगया। 
किन्तु फिर भी जैनधर्मके भ्रति उसकी सहानुभूति बनी रही। 
उसके संत्री गंगराज तो जैनधमके एक भारी स्तम्भ थे। उनको 
घार्मिकता और दानवीरताका विवरण अनेक शिछाक्तेखोंमें मिलता 
है। विट्टिदेवके पश्चात्‌ नरसिंह प्रथम राजा हुआ। इसके मंत्रों 
हुल्लप्पने जैनधमंकी बड़ी उन्नति की। यास्तवमें चामुण्डराय, 
गंगराज और हुल्लप्प ये तीनों मंत्री जैनधर्मफे चमकते हुए 
सितारे हैं । इन्दोंने मैसूर प्राल्तमें जैनधर्मको गिरतो हुई दशासे 
ऊपर उठाया। 


५ जैनघर्म 


सष्ट्कूट वंश 


राष्ट्रकूट राजा अपने समयके बढ़े प्रतापी राजा थे। इनके 
आाश्रयसे जेनघर्मंका अच्छा अम्युत्यान हुआ। इनकी राजधानी 
पहले नासिकके पासमें थी। पोछे मान्यखेटको इन्होंने अपनी 
राजधानों बनाया । इस वंशके जेनधर्मी राजाओंमें अमोध॑वर्ष 
प्रथमका नाम उल्लेखनीय है । यह राजा दिगम्बर जेतरधर्मका बड़ा 
प्रेमी था। अपनी अन्तिम अवस्थामें इसने राजपाट छोड़कर जिन 
दीक्षा ले ढी थी। इसके गुरु प्रसिद्ध जेनाचार्य जिनसेन थे । 
जिनसेनके शिष्य गुणमद्रने अपने उत्तरपुराणमें किखा दै कि 
अमोधव् अपने गुरु जिनसेनके चरण कमक्षोंकी बन्दना करके 
अपनेको पवित्र हुआ मानता था। इसने जेन मन्दिरोंको दान 
दिया, तथा इसके समयमें जेन सादित्यकोी भी खूब उन्नति हुई । 
दिगम्बर जैन सिद्धान्त प्रन्थोंकी घवक्षा और जयघबलछा नामको 
टीकाश्लोंका नामकरण इसी के घबछ ओर अतिशय घबछ नामके 
ऊपर हुआ सममका जाता है। शाकटायन वेयाकरणने अपने 
शाकटायन नामक जेन व्याकरणपर इस्रीके नामसे अमोधदबृत्ति 
नामको टीका बनाई। इसोके समयममें जैनाचार्य महावोरने 
अपने गणित सार संग्रह नासक अ्न्थको रचनाकी, जिसके प्रारम्भ में 
अमोघव्षकी सहिमाका वर्णन विस्तारसे किया गया है। अमोघ- 
बर्षने स्वयं भो ्रश्नोत्तर र्नमाछा” नामको एक पुस्तिका रची | 
स्वामो जिनसेनने भी अनेक ग्रन्थ रचे | 


अमोधघवर्षने जिनसेनके शिष्य गुणभद्गरको भी आश्रय दिया । 
गुणभद्ने अपने गुरु जिनसेनके अधूरे प्रन्थ आदिपुराणको पूर्ण 
किया और अन्य भी अनेक भप्रन्थ रचे | अमोघवर्षका पुत्र अकाल- 
बर्ष भी जैनधसका प्रेमो था। इसके समयमें गुणभद्वने अपना 


इतिहास ४ 


उत्तरपुराण पूणे किया। इसने भो जैनमन्द्रोंको दान दिया 
ओर जैन विद्वानोंका सन्‍मान किया | जब पश्चिमके चालु- 
क्योंने राष्ट्रकूटोंडी सत्ताका अन्त कर दिया तो इस वंशके 
अन्तिम राजा इन्द्रने अपने राज्यको पुनः प्राप्त करनेका यत्न 
किया किन्तु उसे सफछता नहीं मिली । अन्तमें उसने जिन- 
दीक्षा धारण करके श्रवणवेठ गोल्ामें समाधिपूवेक प्राणणोंका 
त्याग किया। छोकादित्य इनका खामंत और वनवास देशका 
राजा था। गुणभद्राचायने इसे भी जैनघमको वृद्धि करनेवाक्षा 
और मद्दाव्‌ यशस्तवी बतछाया है । 
कलचुरि वंश 

कछ्युरिनरेश भी भ्रारम्भमें जैनधर्म के पोषक ये। कुछ शिका- 
लेखोंमें ऐसा उल्हेख मिल्नता है कि कछन्न छोगोंने तामिछ देश 
पर चढ़ाई को थी और वर्दाँके राजाओको परास्त करके अपना 
राज्य जमाया था। प्रोफेसर रामस्वामो * आयंगरने सिद्ध किया 
है कि ये कलञ्नवंशी राजा जेनघर्मके पक्के अनुयायी थे। इनके 
तामित्ष देशमें पहुँचनेसे वहाँ जैनवर्मको बढ़ी उन्नति हुई। इन 
कल्लओ्रोकी कल्नचुरिवंशकी शाखा समझा जाता है। इनके वंशज 
नागपुरके आसपास अब भो मौजूद हैं जो कछार कद्दछाते हैं । 
ये कभी जेन थे । करूचुरि-नरेश जेनघर्मके पोषक थे इसका एक 
प्रमाण यह भी दे कि इनका राष्ट्रकूट नरेशोंसे धनिष्ठ सम्बन्ध था 
दोनों राजवंशोंमें अनेक विवाह-सम्बन्ध हुए थे। और राष्ट्रकूट 
नरेश जेनघर्के उपासक थे यद्द पहले बतलाया दी गया है। 


(१) 9॥000७५ ॥9 5०पफ्)े एफंछय ]अ9णांडछ ९. 53-56. 





घट जैनघर्म 


मुजरातमें जैनघम्म 


गुजरातके साथ जैनघमका सम्बन्ध बहुत प्राचीन है। २२वें 
तीथेद्ूर श्रीनेमिनाथने यदहींके गिरनार पबत पर जिन दीक्षा लेकर 
मुक्ति ज्लाम किया था। यहाँकी ही बल्मी नगरीमें बोर निषोण 
सम्बत्‌ ६६३ में एकत्र हुए इवेताम्बर संघने अपने आगमग्नन्थोंको 
व्यवस्थित करके उनको क्षिपियद्ध किया था। जेसे दक्षिण भारतमें: 
विगम्बर जेनोंका प्रावलय रहा है, लगभग वेसे ही गुजरातमें 
फ्वेताम्बर सम्प्रदायका प्रावल्य रहा है । 

गुजरातमें भी अनेक राजवंश जेन घमोवलम्बी हुए हें। 
राष्ट्रकूटोंका राज्य भी गुजरातमें रहा है । गुजरातके संजान 
स्थानसे प्राप्त एक शिलालेखमें अमोघवर्ष प्रथमकी प्रशंसा की 
गई है तथा अमोघवर्षके गुरु श्रीजिनसेनने अपनी जयघवढा 
टीकाकी भ्रशस्तिमें अमोघवषका उल्लेख “गुजरनरेन्‍्द्र”' नामसे 
किया दै, इससे स्पष्ट है कि अमोधवर्षने गुजरातपर भी शासन 
किया और उसके राज्यमें जेनवमम खूब फूछा फछा। 

राष्ट्रकूटके दाथसे निकलकर गुजरात पश्चिमी चाहुक्योंके 
अधिकारमें चछा गया। फिर चावडावंशों वनराजने इसपर 
अपना अधिकार कर लिया। इस वबनराजका क्ाक्षमपाठछन एक. 
जेनसाधुकी देखरेखमें हुआ था। जिसके प्रभावसे यह जेनधर्मी 
हो गया । जब इस राजाने अणदहिल्वाड़ाकी स्थापना की तब उसमें 


(१) #<ट।पटपपा४ एण __30०7०0०0००० में लिखा हे किं-+- 
“यह मादूम नहीं कि जैनधम गुजरातमें पैदा हुआ या कई्दीसे आया, 
जहाँतक हमारा शान जाता दे यह प्रान्त इस घमका बहुत उपयोगी घर व 
मुख्य स्थान रहा हे ।? 

(९) देखो--जयघवला १ खं० की प्रस्तावना, प० ७४ । 
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जनमंत्रोंका ही उपयोग किया गया था तथा इसने एक जेन- 
मन्दिर भो उस नगरमें बनवाया था। चाबड़ावंशसे निकक्षकर 
गुजरात पुनः चालुक्योंके अधिकारमें चछा गया। ये लोग भी 
जेनधम पालते ये। इनके प्रथम राजा मूलराजने अणदिल्षवाढ़ामें 
एक जेनमन्दिरका निमौण कराया । भीम प्रथमके समयमें 
उसके सेनापति विमछने आबू पवेतपर प्रसिद्ध जेन मन्दिर 
बनवाया जिसे 'विमछवसही” कहते हैँ । सिद्धराज जयसिह 
बहुत प्रसिद्ध राजा हुआ है। इसपर जेनाचाये हेमचन्द्रका बढ़ा 
प्रभाव था। इसीके नामपर आचायने अपना सिद्ध हेम व्याकरण 
रचा। यद्यपि इसने जेनधमको अंगीकार नहीं किया, किन्तु 
आचायके कहनेसे सिद्धपुर में महावीर स्वामीका मन्दिर बनवाया 
और गिरनार प्यतको यात्रा भी की । 

जयसिदके बाद कुमारपाछ गुजरातको राजगद्दोपर बेठा। 
इसपर देमचन्द्राचायेका बहुत प्रभाव पड़ा और इसने धीरे धीरे 
जेनघम स्वीकार कर किया । उसके बाद इस राजाने मांसाद्दार 
और शिकारका भो त्याग कर दिया, तथा अपने राज्यमें भो 
पशु हिंसा, मांसाहार और मद्यपानका निषेष कर दिया। कसा- 
इयोंको तोन वर्षको आय पेशगी दे दी गई। आह्मशोंको यश्ञ- 
में पशुके बदले अनाजसे हवन करनेकों आज्ञा दो। इसने 
अनेक जैन तीथ्थोंकी यात्रा की, अनेक जेन मन्दिरोंका ॥निर्माण 
कराया। इसके समयमें आचाये देमचन्द्र ने अनेक प्रन्थोंकी 
रचना को । 

चालुक्योंका अस्त होने पर १३वीं शताब्दीमें बचेज्ञोंका 
राज्य हुआ। इनके समयमें बस्तुपाक्ष और तेजपाज्ष नामके 
जैन मंत्रियोंने आबुके प्रसिद्ध मन्दिर बनवाये तथा शज्रुंजय 
ओर गिरनारपर भी जैनमन्दिर बनवाये। इस प्रकार शुजरात- 

है $ 
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में भी राजाश्रय मिठनेसे जैनधर्मझी बहुत उन्नति हुई । 

इस तरह भगवान महावीरके पश्चात्‌ विद्र, उड़ीसा, दक्षिण 
भारत तथा गुजरात वगैरदमें छयभग २००० ब्ष तक जैनधम- 
का खूब अभ्युद्य हुआ। इस काढमें अनेक प्रभावशालों जैना- 
चार्योंने अपने उपदेशों और शास्रार्थोंके द्वारा जैनघम हवा प्रभाव 
फैज्ञाया। अकेले एक धमन्तभद्व ने दैं समस्त भारतमें घूम घूम कर 
अनेक राजदरबारोंको अपनो वक्त॒त्व शक्ति और प्रखर ताकिक 
बुद्धिसे प्रभावित किया था। अन्य प्रान्तोंमें भो पाये जानेवाढे 
जैनस्मारकोंसे जैन मे के विश्तारका सबूत मिलता है। 

उत्तर भारतमें जनधम 

उत्तर भारतमें जनघमंका केन्द्र होनेको दृष्टिसे मथुरा- 
का नाम उल्लेखनोय है। यदाँके कंकाडो टीलेसे जो छेख 
प्राप्त हुए हैं वे ई० पू० ररो शताब्दीसे लेकर ई० स० श्वीं 
शताब्दी तकके हैं, और इस तरद्द ये बहुत प्राचीन हैं। इनसे 
पता चल्षता है कि इतने सुदोघ काक्ष तक मथुरा नगरी जैनघमंका 
प्रधान केन्द्र थी। जेनधर्सके इतिहासपर इन शिछालेखोंसे स्पष्ट 
प्रकाश पढ़ता है। इनसे पता चलता है कि जेनघमके सिद्धान्त और 
उसको व्यव्था अतिप्राचोन है । यहाँ के प्रायोनतम शिछाढेखसे 
भी यददाँका स्तूप कई शताब्दी पुराना है । इसके सम्बन्ध में फुदरर 
सा० "लिखते हैं-- 

“यह स्तृप इतना प्राचीन है कि इस छेखके छिखे आनेके 

समय स्तृषका आदि वृत्तान्त छोयोंको विस्मृत हो चुका था ! 

उत्तर भारतमें जेनघमंका दूसरा केन्द्र उद्लेन नगरीकों कद्दा 
जा सकता दहै। सम्प्रति राजाकी राजधानी उज्जेनमें दी थी, 

२ स्यूज़ियम रिपोट १८९०-९१ | 
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जिसने जैनधमंको बढ़ा आश्रय दिया। जैन भन्थोंमें इस असधिद्ध 
नगरीके सम्बन्धमें अनेक वर्णन मिलते हैं । 

असलछमें उत्तर भारतमें जैनधर्मका इतिहास अभी तक अन्ध- 
कारमें है। इसलिये उत्तर भारतके राजाओंका जैनघमके साथ 
कैसा सम्बन्ध था यह स्पष्ट रूपसे नहीं कहा जा सकता । फिर भी 
उत्तर भारतमें सवेत्र जो जैन पुरातत्त्वको स्रामग्र' मिलती है 
उससे यह पता चढता है कि कभी यहाँ भी जेनधमका अच्छा 
अभ्युद्य था, और अनेक राजाओंने उसे आश्रय दिया था। 
उदाहरणके डिये हषंबद्धंन बड़ा प्रतापी राजा था। लगभग समस्त 
उत्तर भारतमें उसका राज्य था। इसने पाँच चर्ष तक पश्रयागमें 
धार्मिक मद्दोत्सव कराया। उसमें उसने जैनधमके धार्मिक पुरुषोंका 
भी आदर सत्कार किया था। 

जो राजा जैनधर्मका पाठन नहीं करते थे, किन्तु जेनधर्म के 
सागेमें बाधा भो नहों देते थे, ऐसे घमसहिषूतु राजाओं के 
कालमें जैनधमेकी खूब उन्नति हुईं। समग्र उत्तर और मध्य 
भारतके सभी प्रदेशोंमें पाये जानेबाले जैनधर्म के चिन्द्द हसके 
साक्षी हैं। संयुक्त प्रान्तके जिन जिलोंमें आज नामभात्रको जैनो 
रह गये हैं उनमें भी प्राचीन जेन चिन्ह पाये जाते हैं। उदा- 
इरणके छिये गोरखपुर जिढेमें तहसील देवरियामें कुद्ाऊँ, व 
खुखुन्दोके नाम उल्लेखनीय हैं । इलाद्वाबादसे दक्षिण पश्चिम ११ 
मीछ पर देवरिया ओर भोतामें बहुतसे पुरातन खण्डित स्थान 
है। कनिंग्यम सा० का कद्दना है कि यहां जादोबंशके उदयन 
राजा रहते थे, जो जैनधर्म पाछते थे। उन्होंने श्रो महावीर 
स्वामीकी एक प्रसिद्ध मूतिका निमौण कराया था, जिसे छेनेके 
डिये उल्लेनके राजा और उद्यनसे एक बढ़ा युद्ध हुआ था । 

बल्लरामपुर ( अवध ) से पत्रिम १२ मीक्ष पर 'सद्देठ महेठ” 
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नामका स्थान दे । यहाँ खुदाईकी गई थी। यद स्थान दी आवस्ती 
नगरी है। इसके सम्बन्धमें डा० फुटररने अपनी रिपोर्टमें छिखा 
है कि ११वों शताब्दीमें शरावस्तीमें जैनधर्मंकी बहुत उन्नति थी 
क्योंकि खुदाईमें तीथकरोंकी कई मूर्तियाँ जिनपर संवत्‌ १११२ 
से ११३३ तक खुदा है यहाँ प्राप्त हुई हैं। सुहदष्बज्ष भ्रावस्तीके 
जैन राजाभ्रॉमें अन्तिम राजा था। यह महमूद गजनीके समयमें 
हुआ था । 

बरेली जिलेमें अह्िच्छत्र नामका एक जैन तीथस्थान है । इस- 
पर राज्य करनेवाला एक मोरघष्वज नामका राजा हो गया है जो 
जैन बतलाया जाता है । यहां किसी समय जैनघमकी बहुत उन्नति 
थी । यहाँ अनेक खेड़े हें जिनसे जैनमूर्तियाँ मिली हैं । 

इसी तरह इटावासे उत्तर दक्षिण २७ मोलपर एरवा नामका 
एक स्थान है जहां जैनमन्दिरके ध्वंस पाये जाते हैं ) डा० फुहरर- 
का कहना है कि किसी समय यहाँ जैनियोंका प्रसिद्ध नगर आह- 
भी बसा था। ग्वालियरके किलेमें विशार जैन मूर्तियोंकी बहु- 
तायत वहाँके प्राचीन राजघरानोंका जैनधमंसे सम्बन्ध सूचित 
करती है। 

इस प्रकार उत्तर भारतमें जैन राजाञ॥ोंका उल्लेखनीय पता 
न चलने पर भो अनेक राजाओंका जैनधमंसे सहयोग सूचित 
होता है और पता चछता है कि मह्दावीरके पम्थातू उत्तर भारतमें 
भी जैनधम खूब फूछा फल्ला । 

इस प्रकार समस्त भारत में उन्नति करके भी जैनघम अन्‍्तमें 
कुछ कारणोंसे अषनतिको प्राप्त हुआ । 

अवनतिकाल 
जैनघमके अवनत दोनेके कई कारण हैं, किन्तु उनमें प्रमुख 
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कारण धार्मिक विदेष ही जान पढ़ता है। जैनधर्म ईश्वरको 
सृष्टिका क्तों नहीं मानता, न बह वेदोंका प्रामाण्य हो स्वीकार 
करता है। और यद्दो दो वस्तुएं बेदिक संस्क्ृतिके प्राय हैं। तथा 
बह राम, कृष्ण, शिव आदि देवताओंका भी उपाप्तक नहीं है । 
ऐसी स्थितिमें वेदिक विद्वानोॉंका उससे द्रोह करना स्वाभाविक 
ही है। तथा यद्यपि जैन ओर बौद्ध दोनों धर्म एक ही श्रमण 
संस्कृतिके प्रतीक हैं, तथापि दोनोंके सिद्धान्तोमिं बढ़ा अन्तर है। अतः 
एक ओर तो जैनघर्मको बौद्धोंके प्रावल्‍्यके समयमें बोदोंसे टक्कर 
छेनी पढ़ी और दूसरी ओर उसे बेदिकोंके विरोधका सामना 
फरना पढ़ा । जैनाचाये अकलंक देवका समय बौद्धोंका मध्याह 
काल था। उनका समस्त जीवन उन्हींसे टक्कर छेते बोता। उन्तके 
प्रौढ़ साहित्यमें भी बोद्ध दशेनका निरसन प्रधानरूपश्वे देखनेमें 
आता है। किन्तु इस टक्करको तो जैनघरम मेल गया। परन्तु 
शेवों, बेष्णबों और ल्िक्लायतनि राजाओंकों अपने बशमें करके 
उनके द्वारा जैनोंका मुठोच्छेद करानेकी जो चेष्टा की उससे वह 
नहीं संभज्न सका | 

७वीं शताब्दोमें पल्चवराज महेन्द्रवमोने शेबधर्म स्वीकार 
करते वी एक जैनमन्दिरको गिराकर शिवमन्दिर बनवाया। 
पॉड्यनरेश जैन थे । किन्तु सुन्दर नामके पांड्यनरेशकी चोछ 
कन्या विवाहो थो ओर चोक्षकोंके द्रबारमें शेयोंका बढ़ा आदर 
था। अतः चोछकन्याके प्रभावसे सुन्दरने शेवधर् स्वोकार कर 
लिया। शव होते ही सुन्दर पांड्यने जैनोंपर जुल्म करना शुरू 
कर दिया। जिन छोगोंने जैनध्मको नहीं छोड़ा उन्हें उसने शूली 
पर चढ़ा दिया। कह्दा जाता है कि इस प्रकार उसने ८ द्ृजार 
8०30३ शक डाढा | इसका उत्सव आज भो दक्षिणमें मनाया 
जाता है। 
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जैनधमके दूसरे प्रचण्डशत्रु शेवधर्मके छिंगायत सम्प्रदाय 
वाले थे। कहा जाता है कि इस सम्प्रदायकी स्थापना कछूचुरी- 
नरेश विज्वछके मंत्री बसवने को थी। ल़िंगायतोंने जैनॉके ऊपर 
असहाय अत्याचार किये। उनके मन्दिर तोड़ डाले, उनके जान- 
माछको नष्ट किया | छाख्रों जैन लिंगायत बन गये । 

रामानुश्के समयमें वेष्णण सम्प्रदायका भी प्राबल्य बढ़ा ! 
दोयसलनरेश विद्धिदेबने रामानुजको आश्रय दिया और स्वयं 
उसका शिष्य द्वो गया । इस राजाने अपने पुराने सहर्मी जैनोंको 
वेष्णव बनानेका प्रयत्न किया और जिसने यह स्वीकार नहीं 
किया उसे घानीमें पिछवा दिया | सं० १३६८ के एक लेखमें लिखा 
है कि जेनोंने बेष्णवोंके अत्याचारोंढी फरियाद्‌ विजयनगरके 
राजा वुकरायके दरबारमें की । राजाने आज्ञा दी कि हमारे 
राज्यमें सब छोगोंको अपना अपना धर्म पालनेकी स्वतंत्रता है । 
तथा यह भो आज्ञा दी कि श्रवणवेलगोछामें गोम्मट स्वामीकी 
मूर्तिको कोई भ्रष्ट न करे। इस राजाने नष्ट अष्ट हुए देवालयोंका 
पुनरुद्धार करनेकी भी आज्ञा दी । 

रामानुजके पश्चात्‌ मध्वाधायेके प्रयत्नसे भी जेनोंकों बहुत 
घक्का ढगा। इस प्रकार राजाश्रय विद्वीन होनेसे तथा विधर्मी 
राजाओंके द्वारा किये जानेवाले अत्याचारोंसे १२वीं ११वीं 
शताब्दीके बाद दक्षिण भारतमें जेनधमंका हास होने छगा। 
इसके बाद मुस्लिमयुगमें भी कुछ मुस्किसम आक्रमणकारियोंके 
द्वारा खसे क्षात उठानी पढ़ी। फिर भी यह अभी जिन्दा है 
ओर एकदम बुरी दाल्तमें नहीं दे । 





२ सिद्धान्त 
१-जैनधम क्या हे १ 


जैनधमके सिद्धान्त जाननेसे पहले यह जान लेना आवश्यक 
है कि जैनधम है क्‍या ? जैनघम शब्द दो शब्दोंके मेलसे बना 
हुआ है--एक शब्द है 'लैनः और दूसरा शब्द दे 'घर्म! । जैसे 
विषूएुको देवता माननेवाले वेष्णज ओर शिवको देवता माननेवाले 
शेव कहछाते हैं, और उनके घम्ंकों वेष्णव घर्म या शेवधमे 
कहते हैं । बेसे दी जिन! को. देवता माननेपात्ने जेन कहलाते हैं 
ओर उनके धर्मको जैनधम कहते हैं। साधारणतया “जेनघमका 
यही अर सममा जाता है। किन्तु इसका एक दूसरा अथे भी है, 
जो इस अथेसे कहीं महत्त्वपूर्ण है। वह अथे है--'जिन!के द्वारा 
कट्दा गया धर्म। अथौत्‌ 'जिन!ने जिस घमेका कथन किया है-- 
हपदेश किया है बह धर्म जैनधम कहा जाता है। शेवधम या 
वेष्णवधम में यह अर्थ नहीं घटता; क्‍योंकि शिव या विधूपुने स्वय 
किसी धर्मका उपदेश नहीं किया। वे तो वेदिक देवता भाने गय 
हैं। ओर बादमें जब बहुदेवतावादके स्थानमें एकेश्वर भावनाका 
उदय हुआ तो दोनों ईश्वरके रूप कहदछाये। पीछेसे श्रीकृष्णको 
हक जम मान ढिया गया। ७नके भक्तोंका घ्म तो 
मु विद्ित क्रियानुष्ठान दी है। किन्तु 'जिन! ईश्वरीय 
अवतार नहीं दोते, वे तो स्वयं अपने पौरषके घठपर अपने काम- 
क्रोधादि विकारोंकों जीतकर “जिन! बनते हैं। जिन? शब्दका 
अथ होता हे--जीतनेवाल्ञा । जिसने अपने आत्मिक विकारोंपर 
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पूरी तरइसे विजय प्राप्त कर ली वही “जिन! है। जो “जिन? बनते 
हैं वे हम प्राणियॉमेंसे दी बनते हैं | प्रत्येक जोवात्मा परमात्मा 
बन सकता है। जीवात्मा और परमात्मामें इतना द्वी अन्दर है 
कि जीवात्मा अशद्ध होता है, काम-क्रोधादि विकारों और उनके 
कारण कर्मोंसे घिरा होता है, जिनकी वजद्से उसके स्वाभाविक 
गुण--अनन्तज्ञान, अनन्तदशेन, अनन्त सुख ओर अनन्तवीयें 
प्रकट नहीं हो पाते। जब वद्द उन कर्मोंका नाश कर देता दै तो 
वही परमात्मा बन जाता है, वही जिन कहलाता है। “जिन” हो 
जानेपर प्रत्येक जीव स्वाज्ञ ओर बोतराग हो जाता है, उसे 
सबका ज्ञान रहता है और उसके अन्द्रसे राग और देषका 
मूलोच्छेद ह्टो जाता है । >स अवस्थामें वह जो उपदेश देता दे 
बह उपदेक्ष प्रामाणिक होता है; क्‍योंकि श्रप्रामाणिकताके दो दो 
कारण हैं, एक अज्ञान और दूसरा रागद्वेष | मनुष्य यातो 
अज्ञानसे--ज्ञान न होनेसे नाउमझीके कारण गछत बात बोछता 
है या शञानवान धोकर भी किसीसे राग और किसीसे द्वष द्योनेसे 
गछव बात बोछता है। उदाहरणके किये जेन पुराणमिं और 
मद्दामारतमें एक कथा है । 

जेन पुराणोंके अनुसार लारदू, पर्यंत और बसु ये ठोनों गुरु 
भाई ये । इनमेंसे पर्बत गुरुपुत्न था औरें' शेष दोनों उसके 
पिलाके शिष्य थे। एक बार “अजेयंष्टव्यम? के अर्थेके सम्बन्धमें 
नारद और परवेतमें विवाद हुआ | मद्दाभारतके अनुसार देवताओं 
और ऋषियोंमें निवाद हुआ । पबेत या देवताओोंका कद्दना था 
कि इसका अर्थ बकरेसे हंवन करना चाहिये? है और नारद या 
ऋषियोंका कहना था कि इसका अथे है “पुराने घान्यसे दृवन 
करना चाहिये?। दोनों पक्ष राजा वसुके पात्र गये । बसु सत्य- 
यादी था इसक्षिये उसका सिंहासन प्रथ्वोसे ऊपर उठा रहता था । 
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चसुने गुरुपुन्न पजेत या देवताभोंके प्रेमबश जानते हुए भो यदो 
फेसला दिया कि जो पंत या देवता कहते हैं वद्दी ठोक है। 
इस असत्यवादिताके कारण बघ्ुका सिंहासन प्रथ्वीमें घेंस गया। 
यहाँ पवेत तो अज्ञानसे “अजेयंष्टव्यम्‌! का अथ गछत बतढछाता था 
किन्तु बसुने जानते हुए भी गुरुपुत्रके प्रेम्वश मूठ बोढा । अचः 
असत्य बोलनेके दो दी कारण दे अज्ञान या रागद्वेष । इन दोनोंके 
नष्ट दो जानेसे 'जिनः सत्यवादी होते हैं। और उनकी खत्यवा- 
द्ताका प्रबछ प्रमाण है, उनके द्वारा कद्दा गया स्याद्वाद सिद्धान्त, 
जो बस्तुका पूरे या अपूण किन्तु सत्यदशन करनेवाढे सभी 
व्यक्तियोंके साथ न्याय करनेका मार्ग बताता है। प्रत्येक धर्म के 
दो अंग होते हैं विचार और आचार । जेनघर्मके विधारोंका मूछ 
है स्थाहद और आचारका समूक्ष है अहिंसा । न किसीके विधारोंके 
साथ अन्याय हो और न किसी प्राणीके जीवनके साथ खिलवाढ़ 
दो। सब सबके विचारोंको समझें और सब सबके जीवर्नोको 
रक्षा करें। यही उन जिनोके उपदेशका मूछ है। इसीसे उन्हें 
दितोपदेशी कहद्दा जाता है। वे किसो व्यक्ति विशेष, बर्गविशेष या 
सम्प्रदाय विशेषके द्ितको हृष्टिसे उपदेश नहीं देते । वे तो श्राणि- 
मात्रके दितकी दृष्टिसे छपदेश देते हें। वे केबछ मनुष्योंके ही 
दितकी बात नहीं बतल्ाते, किन्तु जंगम और स्थावर सभी 
आणियोंके द्वितक्ली वात बतछाते हैं । उनका मूछसंत्र दी यह दहै-- 
'मा हिंस्यात्‌ सर्वेभूतानि!--किसी भी प्राणीको हिंसा मत करो! । 
नवे पश्लुओंकी बध्य बतढाते हैं ओर न किसो वर्गविशेषको 
झआवध्य । उनकी बीतराग दृष्टिमें सब बराबर हैं। न वे आश्वशको 
पूजा करनेका उपदेश देते हैं और न 'चाण्डाछसे घृणा करनेका। 
ऐसे वे बोतराग सवज्ञ और द्ितोपदेशी 'जिन! होते हैं । भौर 
अनके द्वारा जो उपदेश दिया जाता है वही जेनधर्म कहलाता है । 
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अन्य धर्मोने भी सर्वेश्ाताको ही अपने अपने धम्मका प्रवर्तेक 
माना है, क्योंकि जो अल्पन्न है, अज्ञानो है उससे सावेत्रिक 
ओर सार्वेदेशिक सत्य उपदेश मिछनेकी आशा नहीं की जा 
सकती । किन्तु उन्होंने ईश्वर खुदा या गॉडकों स्ेक्ष मानकर 
डसोकों अपने अपने धमेका प्रवर्तेक माना है। उनमें भी जो 
ईश्वरको नहीं मानते, उन्होंने वेदको अपने घर्मका मूछ माना है, 
किन्तु वे वेदको किसी पुरुषके द्वारा रचा गया नहीं मानते । इस 
तरद् प्रायः सभो घर्मोने पुरुषको अल्पक्ञ मानकर उसे अपने 
घ्मका प्रवर्तक स्वीकार नहीं किया। किन्तु पुरुषके मध्यमें हुए 
बिना न तो ईश्वरीय ज्ञानकी प्राप्ति हो सकती है और न उसके 
अथेका व्याख्यान हो सकता है। क्योंकि ईश्वर स्वयं शरीर रहित 
दोनेसे हमें अपना ज्ञान किसी न किसो पुरुषके द्वारा ही दे सकता 
है, तथा उसका व्याख्यान भी पुरुष दी कर सकता है । किन्तु यदि 
यह पुरुष अल्पज्ञ हुआ या रागद्वेषी हुआ तो उसके व्याख्यानमें 
अम भी हो सकता है। अतः उसे भो कमसे कम विशिष्ट ज्ञानी 
तो मानना ही पढ़ता है। यह सब इसकछिये किया गया है कि वे 
धर्म पुरुषकी सर्वेाक्षता स्वीकार नहीं करते। उनकी दृष्टिसे पुरुषकी 
आत्माका इतना विकास नहीं हो सकता। किन्तु जेनधर्म इस 
तरहके किसी ईश्वरकी सत्तामें विश्वास नहीं करता । वह जीवा- 
त्माका ही सर्वज्ञ हो सकना रवीकार करता है। अतः जैनधर्म 
किसी ईश्वर या किसी स्वयं सिद्ध पुस्तकके द्वारा नहीं कहद्दा गया 
है। बल्कि सानवके द्वारा, उस मानवके द्वारा जो कभी दस ही 
जेक्षा अल्पक्ञ ओर रागद्ेषो था किन्तु जिसने अपने पौरुषसे प्रयत्न 
करके अपनी अल्पज्ञता और रागद्ेषके कारणोंसे अपनी आत्माकों 
मुक्त कर लिया और इस तरह वह सर्वक्ष और वोतरागी 
दोकर जिन बन गया, कट्दा गया है। अतः “जिन! हुए 
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उस भमानवके अनुभवोंका सार दी जेनघर् है। 

ऋब हम घम! शब्दके बारेमें विचार करेंगे । ध्मे- 
झअब्दके दो अर्थ पाये जाते हैं--एक, बस्तुके स्वभावको 
धरम कहते हैं जेसे अग्निका ज़छाना घर्स है, परानीका शीतलता 
धर्म है, वायुका बदना धर्म है, आत्माका चैतन्य धर्म है। और 
दूसरा. आचार या चारितन्नको धर्म कइते हैं! इस दूसरे अर्थंको 
कोई इस प्रकार भी कद्दते हैं--जिससे अभ्युदूथ ओर निःभेयस- 
मुक्तिकी प्राप्ति दो उसे घममं कह्दते हैं। चूँकि आचार या चारित्रसे 
इनकी प्राप्ति होती है इसलिये चारित्र ही घम है। इस प्रकार 
धर्म शब्द्से दो अथॉका बोध द्ोता है एक वस्तु स्वभावका और 
दूसरे चारित्र या आचारका। इनमेंसे स्वभावरूप धर्म तो क्या 
जड़ और क्या चेतन, सभी पदार्थोंमें पाया जाता है। क्योंकि 
खंसारमें ऐसी कोई वस्तु नहीं, जिसका कोई स्वभाव न हीो। 
किन्तु आचाररूप धस केवछ चेतन आत्मामें ही पाया जाता है। 
इसीलिए धमका सम्बन्ध भआत्मासे कद्दा जाता है। प्रत्येक तर्व- 
दर्शी धर्मग्रवतकने फेवछ अआचाररूप धर्मका द्वी उपदेश नहीं 
किया किन्तु वस्तु स्वभावरूप धसका भी उपदेश दिया है जिसे 
दशेन कट्टा जाता है। इसीसे प्रत्येक धर्म अपना एक दशेन भी रखता 
है । दशनमें आत्मा क्या है ? परछोक क्‍या है? विश्व क्या है! 
ईश्वर क्या दे ! आदि समस्याओंको सुछमानेका प्रयत्न किया 
जाता है ओर धमके द्वारा आत्माकों परमात्मा बननेका मार्गे 
बतछाया जाता है। यद्यपि दशंन और धर्म या वस्तु स्वभावरूप 
घर्मं ओर आचाररूप धर्म दोनों जुदे हुदे विषय हैं परन्तु इन 
दोनोका परस्परमें घनिष्ट सम्बन्ध दै। उदाहरणके लिये, जब 
आचाररूप धरम आत्माको परमात्मा बननेका मार्ग बतढाता है 
तब यह जानना आवश्यक हो जाता है कि आत्मा और पर- 
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मात्माका स्वमाव क्या है! दोनोंमें अन्तर क्या है और क्‍यों है ? 
यह जाने बिना पाला हुआ आचार जैसे ही छाभकारी नहों हो 
सकता जैसे सोनेके गुण और स्वमावस्ते अनजान आदमो यदि 
सोनेको शोधनेका प्रयत्न भो करे तो उसका प्रयत्न छठाभकारी नहीं 
हो सकता। तथा यह वात स्वविदित है कि विचारके अनुसार 
ही मनुष्यका आचार होता है! ददाहरणके लिये, जो यह मानता 
है कि आत्मा नहीं है और न परलाक है. उसका आचार सदा 
मभोगप्रधान ही रहता है, और जो यद्द मानता दे कि आत्मा है, 
परलोक है, प्राणों अपने अपने शुभाशुभ कमके अतुसार फड 
ओगता है तो उसका आचार उससे बिछकुछ विपरोत हो दोता 
है । अतः विचारोंका मनुष्यके आचारपर बढ़ा प्रभाव पढ़ता है। 
यही वजह है जो दशेनका प्रभाव उत घर्मपर बढ़ा गहरा होता 
है, और एकको समझे बिना दूसरेको नहों समझा जा सकता | 
अतः जैनधम का भी एक दशेन है जो जैनदशन कहा जाता है। 
किन्तु कि वह वस्तु स्वभावरूप ध्में हो अन्तभू त हो जाता 
है अतः उसे भी दस घमका दी एक अंग सममते हैं। और इस- 
'छढिये जैनधमंसे 'जिन! देवके द्वारा कहा हुआ विचार और 
आचार दोनों दी लेना चाहिये | 

प्रकारान्तरसे भी धर्मके दो भेद किये जाते हैं एक साध्यरूप 
शर्म और दूसरा साधनरूप धमे। परमात्मत्व साथ्यरूप धम है 
ओर आचार या चारित्र साधनरूप घम है, क्‍योंकि आचार या 
चारित्रके द्वारा हो आत्मा परमात्मा बनता है। अतः यहाँ दोनों 
डी प्रकारके धर्मांका निरूपण किया गया है। 

२ जैनदशनका प्राण 
अनेकान्तवाद्‌ 
पदले छिख आये हैं. कि जैनविचारका मूल स्याद्ाद या 
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अनेफान्तवाद है। अतः प्रथम उसे समझ छेना आवश्यक है । 
जैन दृष्टिसे इस विश्वके मूलभूत तत्त्व दो भागमिं विभा- 
जित हैं एक जीवतत्त्व और दूसरा अजीब या जड़ तत्त्व। 
अजीब या जड़तत्व भो पाँच भागों में विभाजित है--पृद्छ, 
घमे, अधमं, आकाश और काछ । इस तरह यह संसार इन छे 
तत्त्वोंसे बना हुआ है। इन छद्दोंको छे द्रव्य कहते हैं। इन छै 
द्रव्योंके सिवा संसाटमें अन्य कुछ भो नहों है, जो कुछ है, उस 
सबका समावेश इन्हों छे द्रव्योंमें हो जाता है। गुण, क्रिया, 
सम्बन्ध आदि जो अन्य तत्त्व दूसरे दाशनिकोंने माने हैं, जैन 
दृष्टिसे वे सब द्रव्यकी ही अबस्थाएँ हैं, उससे प्रथक्‌ नहीं हें । 
क्योंकि जो कुछ सत्‌ है वह सब द्रव्य है। सत्‌ दी द्रव्यका लक्षण 
है । असत्‌ या अभाव नामका कोई स्वतंत्र तत्त्व जैनदशन में नहीं 
है। किन्तु जो सत्‌ है दृष्टिभेदते बद्दी असत्‌ भो है। न कोई वस्तु 
केवछ सत्स्वरूप दी है और न कोई वस्तु केबल असत्स्वरूप दो 
है। यदि प्रत्येक वस्तुको फेवछ सत्स्वरूप द्वो माना जायेगा तो 
सब वस्तुओोंके सवेथा सत्स्वरूप होनेसे उन वस्तुश्नंके बीचमें जो 
अन्तर देखनेमें आता है, उसका ल्लोप हो जायेगा और उसके 
लोप द्वो जानेसे सब वस्तुएँ सब रूप हो जायेंगी। ७दाहरणके 
लिये--घट और पट ये दोनों वस्तु हैं, घट भो वस्तु है और 
पट भी वस्तु है। किन्तु जब हम किसीसे घट लानेकों कहते हैं 
तो वह घट ही जाता है, पट नहों लाता। और जब पट छानेको 
कहते हैं तो बह पट दी लाता है, घट नहीं छाता। इससे 
प्रमाणित है. कि घट' घट द्वो है पट नहीं है, और पट पट द्वो है, 
घट नहीं है । न घट पट है ओर न पट घट है। किन्तु हैं दनों, 
परन्तु दोनोंका अस्तित्व अपनो-अपनी मयोदामें ही सीमित है, 
उसके बाहर नहीं है। अतः प्रत्येक वस्तु अपनी मयादामें है ओर 
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उससे बाहर नहीं हैं। यदि वध्तुएँ इस मयोदाका उल्लंघन कर 
जायें तो फिर घट और पटकी तो बात द्वी क्‍या, किन्तु सभी 
यस्‍तुएँ सत्र रूप हो जायेंगी शोर इध तरदसे सुंकर, दोष उपस्थित 
होगा। अतः प्रत्येक वस्तु स्वरूपकी अपेक्षास्रे सत्‌ कद्दी जातो 
है और पररूपकी अपेक्षासे असत्‌ कद्दी जाती है । इसी दृष्टान्तको 
गुरु शिष्यके संवादके रूपमें यहाँ दिया जाता दे, उससे पाठक 
और भी अधिक स्पष्ट रूपसे उसे समझ सकेंगे । 

गु० -एक मनुष्य अपने सेवककी आज्ञा देता है कि 'घट 
ज्ञाओ' तो सेवक तुरन्त घट छे आता है ओर जब बद्च लानेको 
अआश्ञा देता है तो वह वस्छ उठा लाता है। यह तुम व्यवद्ारमें 
प्रतिदिन देखते हो । किन्तु क्या कभो तुमने इस बातपर विचार 
किया कि सुननेवाला 'घट? शब्द सुनकर घट द्वी क्यों लाता है 
ओर वस्त शब्द सुनकर वस्न हो क्‍यों छाता है ? 

शि०-घटको घट कहते हैं और वस्तरको वस्त्र कहते हैं। 
इसलिये जिस वस्तुका नाम छिया जाता है, सेवक उसे ही ले 
आता है। 

गु०-घटको हो घट क्‍यों कद्दते हैं ? वल्धक्ो घट क्‍यों 
“नह्दों कहते | 

शि०--घटका काम घट द्वो दे सकता है, वस्र नहों दे 
सकता | 

गे दा काम घट द्वी क्‍यों देता है, वसल्न क्यों नहों 
द्वेता ! 


अल तो वस्तुका स्वभाष है, इसमें प्रश्तके छिये स्थान 
। 


गु?--कया तुम्दारे कहनेका यह अमिप्राय है कि जो स्वमाव 
बढक़ा दे वह वलस्थ॒का नहीं, और जो वल्लका है वह घटका नहीं? 
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शि०--जी हो, प्रत्येक वस्तु अपना जुदा स्वभाव रखती है। 

गु०अब तुम यह बतछाओआ। कि क्या हम घट को अध्त्‌ भो 
कह सकते हैं ! 

शि०--हाँ, घटके फूट जानेपर उसे अस्त्‌ कहते ही हैं । 

गु०--दृट फूट जानेपर तो प्रत्येक वस्तु असत्‌ कहो जाती 
है। हमारा मतक़्ब है कि क्‍या घटके रद्दते हुए भो उसे असत्‌ 
कटद्दा जा सकता है ? 

शि०--नहीं, कभी नहीं, जो है? वह “नहीं? कैसे हो 
सकता है 

गु०--किनारेपर आकर फिर बदहना चाहते हो। अभी तुम 
स्वयं स्वीकार कर चुके हो कि प्रत्येक बस्तुका स्वभाव जुदा जुदा 
होता है और वह्द स्वभाव अपनी द्वी वस्तुमें रहता है, दूसरी 
बस्तुमें नहीं । 

शि०-हाँ, यद्द तो मैं अब भी स्वीकार करता हूँ, क्‍योंकि यदि 
ऐसा न माना जायेगा तो आग पानो द्वो जायेगी और पानो 
आग हो जायेगा । कपड़ा मिट्टी ह्वो जायेगा और मिट्टी कपढ़ा दो 
जायेगी | कोई भो वस्तु अपने स्व भावमें स्थिर न रद्द सकेगी । 

गु०--थदि दृभ तुम्हारी ही बातको इस तरहसे कहें कि 
प्रत्येक वस्तु अपने स्वभावसे है ओर पर स्वभावसे नहीं है तो 
तुम्हें कोई आपत्ति तो नहीं ? 

शि०--नहीं, इसमें किसको आपत्ति हो सकतो है । 

गु०--अब तुससे फिर पद्क्षा प्रश्न किया जाता दै कि क्‍या 
मौजूदा घटको असत्‌ कह सकते हैं 

श्षि०--( चुप ) 

गु०--चुप क्यों हो क्‍या एिर भ्रममें पढ़ गये दो ! 
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शि०- पर स्वभावकी अ्रपेक्षाशे मोजूदा घटकों भो असत्‌ 
कह खकते हैं। 

गु०--अब रास्तेपर आये हो । जब हम किसी वस्तुको सत्‌ 
कहते हैं तो हमें यह ध्यान रखना चाहिये कि उस वस्तुके स्वरूप- 
को अपेक्षासे हो उसे सत्‌ कद्दा जाता है। अपनेसे अन्य वस्तके 
स्वरूपकी अपेक्षासे संसारकी प्रत्येक बस्त असत्‌ है। देवदत्त- 
का पुत्र संसार भरके मनुष्योंका पुत्र नहीं है और न देवदत्त 
संसार भरके पुत्रोंका पिता हे । कया इससे हम यद्द नतीजा नहीं 
निकाछ सकते कि देवदत्तका पुत्र पुत्र है और नहों भी है। इसो 
तरद्द देवदततका पिता पिता है और नहों भी है। अतः संसारमें 
जो कुछ 'है? वद्द किसो अ्रपेक्षाप्रे नदींभी है। सर्वथा सत्‌ या 
सर्वथा असत्‌ कोई वस्तु नहीं है 

किन्तु जब जैनदशेन यह कहता है कि प्रत्येक वस्‍्त सत्‌ भी 
है और असत्‌ भो है तो श्रीता इसे असंभव समझता है क्यांकि 
जो सत्‌ है वह असत्‌ कैप्ते हो सकता है ? परन्त ऊपर बतल्लाये 
गये जिन दृष्टिकोर्णोकों कद्य करके जेनद्शेन वस्‍्तको सत्‌ और 
असत्‌ कट्दता है यदि उन दृष्टिकोणोंको भी समझ डिया जाये तो 
फिर उसे असंभव कद्दनेका सास नहीं हो सकता। किन्त जिसे 
समझने में बादरायण जेसे सूत्रकारों और शंकराबाय जेसे उसके 
व्याख्याताओंकोी भी भ्रम हुआ, उसमें यदि साधारणजनोंको 
व्यामोद्द दो तो आचरज द्वी कया है। 

बाद्रायणकें सूत्र निकस्मिन्नसंभबात! । २-२-३३॥ की 
व्याख्या करते हुए स्वामो शंकरा चायेने इस सिद्धान्तपर जो सबसे 
बढ़ा दूषण दिया है वद दे 'अनिश्चितता! । उनका कहना है कि 
बस्तु है ओर नहों भो दे! ऐसा कहना अनिश्चितताको बतछाता 
है। और अनिश्चितता संशयको जननो है। अतः यदि जेन 
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सिद्धान्तके अनुष्रार वस्तु अनिश्चित है तो उसमें निःसंशय भक्‍रवृत्ति 
नहीं दो सकती । किन्तु ऊपरके उदाहरणोंसे इस आपत्तिका परिहार 
स्वयं दो जाता है। हम व्यवहारमें भी पररपर विरोधी दो धर्म 
एक दी बस्तु्में पाते दैं--जैसे भारत खदेश भो है, और विदेश 
भी, देवदत्त पिता भी है ओर पुत्र भो। इसमें न कोई अनि- 
खितता है और न संशय । क्योंकि भारतीयोंकी दृष्टिसे भारत 
स्वदेश है और विदेशियोंकी दृष्टिसे विदेश है। यदि कोई भारतीय 
सारतको स्वदेश दी समझता है तो वह भारतकों फेबछ अपने दी 
इृष्टिकोणसे देखता है, दूसरे भारतीयेवरोंके दृष्टिकोणसे नहों, और 
इसढछिये उसका भारतदशंन एकांगी दे । पूर्ण दशेनके क्षिये सब 
दृष्टिकोणोंको दृष्टिमें रखना आवश्यक है| अतः शंकराचार्यका यह 
कथन कि--“एक धर्सामें परस्परमें विरुद्ध सत्व और असरव 
घर्मोंका होना असंभव है; क्योंकि सत्त्वधर्मके रहनेपर अश्षत्त्व- 
घर) नहीं रद सकता और अससस्‍्वधमेके रहनेपर सत्वधर्म नहों 
रह सकता। अतः आदतमत असंगत है” कद्दाँवक संगत है यह्‌ 
निष्पक्ष पाठक ही विचार करें । 
स्पाद्बाद 

इस प्रकार जब प्रत्येक वस्तु परस्परमें विरोधी प्रतीत 
होनेवाले धर्मोका समूह है तो उस अनेक घधर्मात्मक वस्तुका 
जानना उतना कठिन नहों है, जितना शब्दोंके द्वारा उसे 
प्रकाशित करना कठिन है; क्योंकि एक ज्ञान अनेक धर्मोंको 
एक साथ जान सकता दै, किन्तु एक शब्द एक समयमें 
वसतुके एक दी घर्मका आंशिक व्याख्यान कर सकता 
है । इसपर (भी शब्दकी प्रवृत्ति वक्ताके अधीन है। वक्ता 


(१) अक्षयत्र, २-२-३३ का शांकरमाष्य । 
प्‌ 


हद जैनधर्म 


बस्तुके अनेक घर्मोमेंसे किसी एक घ्मकी मुख्यतासे वचन 
व्यवहार करता है। जैसे, देवदत्तको एक हो समय उसका 
पिता भी पुकारता है और उसका पुत्र भी पुकारता है। पिता उसे 
धुत्र! कहकर पुकारता है और उसका पुत्र उसे पिता! कहकर 
पुकारता दे । किन्तु देवदत्त न केवछ पिता हो है और न केवल पुत्र 
हो है। किन्तु पिता भी दे और पत्र भी है। इसलिये पिताकी 
रष्टिखे देवदत्तका पुत्रत्व धमममुख्य है और शेषधम गौण हैं और 
पुत्रकी दृष्टिसे देवदत्तका पिठ॒त्व धर्म मुख्य है और शेष घमर्मे गौण 
हैं; क्‍योंकि अनेक घर्मात्मक वस्तुमेंसे जिस धर्मकी विवक्षा होती 
है बह घर्म मुख्य कद्दाता है और इतर घमं गौण। अतः जब 
वस्तु अनेक धर्मोत्मक प्रमाणित हो चुको और शब्दमें इतनी 
सामथ्य नहीं पाई गई जो उसके पूरे ध्मोंका कथन एक समयमें 
कर सके। तथा प्रत्येक वक्ता अपनी अपनी दृष्टिसे बचन ठयवद्दार 
करता हुआ देखा गया तो वस्तुका म्वरूप समझनेमें 'ओताको कोई 
धोखा न दो, इसक्िये 'स्याद्ाइ!का आविष्कार हुआ। 

ध्याद्माद'के सिद्धात्वके अनुसार विवक्षित धघर्मसे इतर 
घर्मोका द्योतक या सूचक 'स्थात्‌ शब्दः समस्त वाक्योंके साथ 
शुप्तरूपसे सम्बद्ध रहता है। स्यात्‌ शब्दका अभिप्राय किथंचित्‌? 

“किसी अपेक्षा? से है। अतः संसारमें जो कुछ है वह किसी 
पेक्षास्रे नहीं भी है। इसी अपेक्षावादका सूचक '्यात्‌! 
है, जिसका प्रयोग अनेकान्तवादके लिये आवश्यक है; क्योंकि 
सस्थात्त! शब्दके बिना 'अनेकान्त'का प्रकाशन संभव नहीं है । अत 
अनेकान्त दृष्टिसे प्रत्येक वस्तु 'त्यात्‌ सत्र और 'श्यात्‌ भरत! है। 

कोई कोई विद्वान 'स्यात्‌? शब्दका प्रयोग शायद? के अर्थ 
करते हैं । किन्तु शायद शब्द अनिश्चितताका सूचक है, जब कि 
स्थात्‌ शब्द एक निमश्चित अपेक्षावादका सूचक है। इस प्रकार 
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अनेकान्तवादका फहलितार्थ स्याद्ाद है, क्योंकि स्वाद्गादके बिना 
अनेकान्तवादक। प्रकाशन संभव नहों है। अतः एक ही बस्तुके 
सम्बन्धमें उत्पन्न हुए विभिन्न दृष्टिकोणोंका समन्वय स्थाह्मादके 
द्वारा किया जाता है| 


संप्तभंगी 


हम ऊपर किख आये हैं कि शब्दको प्रवृत्ति वक्ताके अधीन 
है, अतः प्रत्येक वस्तुमें दोनों घर्मोंके रहनेपर भो वक्ता अपने 
अपने दृष्टिकोशसे उन घर्मोंका उल्ज्ेख करते हैं। जैसे--दो 
आदमी कुछ खरीदनेके लिये एक दूकानपर जाते हैं। वहाँ किसी 
बस्तुको एक अच्छी बतलाता है, दूसरा उसे बुरी बतछाता है। 
दोनोंमें बात बढ़ जातो है। ठब तीसरा आदुमो उन्हें सममभाता 
है--'भई ! क्यों झगढ़ते दो ? यह वस्तु अच्छी भो है और बुरी 
भी । तुम्दारे लिये अच्छी है और इनके लिये बुरी है अपनी 
अपनी दृष्टि दो वो दै!। ये तीनों व्यक्ति तीन भ्रकारका वचन 
व्यवद्ार करते हैं। पहला विधि करता है, दूसरा निषेघ, और 
तीसरा विधि ओर निषेध । 

बस्तुके उक्त दोनों धर्मोको यदि कोई एक साथ कद्दना चाहे 
सो नहीं कह सकता; क्योंकि एक शब्द एक समयमें विधि ओर 
निषेधमेंसे एकका हो कथन कर सकता है। ऐसी अबवस्थामें वस्तु 
अवाच्य ठददरती है अथोत्‌ उसे शब्दके द्वारा नहीं कद्दा जा 
सकता। उक्त चार वचन व्यवद्यारोंकों दाशेनिक भाषासें स्यात्‌ 
सत्‌, स्थात्‌ असत्‌ , स्यात्‌ सद्सत्‌ ओर स्थात्‌ अवक्तव्य कहते हैं। 
सप्तभंगीके सूछ यही चार भंग हैं। इन्हीं के संयोगसे सात भंग होते 
हैं। अथोंत्‌ चतुर्थ भंग 'स्यात्‌ अवक्तव्य'के साथ क्रमशः पहले, 
दुसरे ओर तीसरे संगको मिछानेसे पाँचयाँ, छठा और सातबाँ 
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अंग बनता है। किन्तु छोक वध्यवद्दारमें मूछ 'बार तरहके बचनोंका 
दी व्यवद्दार देखा जाता है। 

स्वामी 'शंकराचायने चौथे भंग 'स्यादवक्तत्यः पर भी 
आपत्ति की है। वे कहते हैं कि--“पदाथे अवक्तव्य भी नहीं हो 
सकते | यदि वे अवक्तव्य हैं तो उनका कथन नहीं किया जा 
सकता है। कथन भी किया जाय और अवक्तव्य भी कहा जाये 
ये दोनों बातें पररपरमें विरुद्ध हैं?! । किन्तु यदि जैन बसतुको स्वेधा 
अवक्तव्य कहते तब तो आचार्य शंकरका उक्त दोष दान उचित 
होता। किन्तु वे तो अपेक्षा भेदसे अवक्तव्य कद्दते हैं, इसीका 
सूचन करनेके लिये स्थात्‌ शब्द अवक्तव्यके साथ छगाया गया 
है। जो बतछाता है कि यस्तु सवंथा अवक्तव्य नहीं है, किन्तु 
किसी एक दृष्टिकोणसे अवक्तव्य है। 

इससे रपष्ट है कि आचायंशंकर स्याह्मदको समझ नहीं 
सके । इस्रोजिये स्वर्गीय महामहोपाध्याय डाक्टर गंगानाथ झा 
ने लिखा है-- 

“जबसे मेंने शंकराचार्य द्वारा जैनसिद्धान्तका खण्डन पढ़ा 
है तबसे मुझे विश्वास हुआ है कि इस सिद्धान्तमें बहुत कुछ 
है, जिसे वेदान्तके आचार्योंने नहीं समझा । और जो कुछ में 
अब तक जैनधमंको जान सका हूँ उससे मेरा यह हृढ़ विश्वास 
हुआ दे कि यदि वे जैनधर्मको उसके मूल्भ्नन्थोंसे देखनेका 
कष्ट उठाते तो उन्हें जैनधर्मका विरोध करनेकी कोई बात 
नहीं मिलती ।” 


“7 हे «न केस रार्फतनवकल उंसबति। अवकलवेजलेजा 
उच्यन्ते चावक्तव्याश्रेति विप्रतिषिदम? | --अहसू० शां० २-२-३३। 


सिद्धान्त |... 


हिन्दू विश्वविद्यालयके दशेन शाखके भूतपूर्व प्रधान अध्यापक 

श्रीफ णिमूषण अधिकारी भी छिखते हैं-- 
जैनघममके स्याद्वाद्सिद्धान्को जितना गलत समझा गया 

है उतना किसी अन्य सिद्धान्तकों नहीं । यहां तक कि शंकरा- 
चाय भी इस दोषसे मुक्त नहीं हैं। उन्होंने भी इस सिद्धान्तके 
प्रति अन्याय किया । यह बात अबुपज्ञ पुरुषोंके छिए क्षम्य हो 
सकती थी । किन्तु यदि मुझे कहनेका अधिकार है तो मैं 
भारतके इस महान्‌ विद्वानके छिये तो अक्षम्य ही कहूँगा । 
यद्यप में इस महर्षिकों अतीव आदरकी दृष्टिसे देखता हूँ । 
ऐसा जान पड़ता है कि उन्होंने इस धर्मके दर्शनशासत्रके सूल- 
अन्धोंके अध्ययन करनेक्की परवाह नहीं की ।! 

ऐसी स्थितिमेँ भी जब हम किसी ।विद्वानको", उस बिद्वानको 
जो कि अनेकान्तवादकों संशयवादका रूपान्तर नहीं मानते और 
उसे जेनद्शेनकी बहुमूल्य देन स्वोकार करते हैं, यह छिखते 
हुए पाते हैं कि शंकराचायेने स्याह्मादका सार्मिक खण्डन अपने 
शारीरिक भाष्यमें प्रबक्ष युक्तियोंके द्वारा किया है तो हमें अचरज 
दोठा है । अस्तु, 

सप्तभंगीवादका विकास दाशेनिक क्षेत्रमें हुआ था, इसछिये 
उसका उपयोग भो वहीं हुआ । उपछब्ध जैनवाड्ययमें दाशेनिक 
क्षेत्रमें सप्तमंगीवादको 'बरिताथे करनेका श्रेय सर्वेश्रथम स्वामी 
समनन्‍्तभद्गरको ही प्राप्त है। उन्होंने अपनी आप्तमी्मासामें" 


ह (१) देखो-मारतीयद्शंन ( पं० बल्देव उपाध्याय ) पृ० १७७ । 
( २) कारिका न॑० ९-२० | 
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सांख्यकों सदैकान्दवादों, माध्यमिकको असदैकान्तवादी, बेशे- 
बविककों सदसदैकान्तवादी और धोद्धको अवक्तव्येकान्तवादी 
बतछाकर सूछ चार भंगोंका उपयोग किया और शेष तीन भंगोंका 
उपयोग करनेका संकेत मात्र कर दिया। उनके पश्चात्‌ आप्त- 
भीमांसापर “अष्टशती' ? नामक भाष्यके रचयिता श्रीअकलंकदेवने 
शेष तीन भंगोंका उपयोग करके उस कमीको पूरा कर दिया। 
उनके मतसे शंकराचारयंका अनिबेचनीयवाद सदवक्तव्य, बौद्धोंका 
अन्यापोहवाद अखद्वक्तत्य और यौगका पदाथवाद सदसद- 
कारक गर्मित है। इस तरद्द सातों भंगोंका हपयोग दो 
जाता है। 


३. द्रव्य-व्यवस्था 


जैनदशेनके मृछतत्व जनेकान्तवाद और उसके फलिता्थे 
स्याह्द और सप्तभंगीवादका परिचय कराकर अब द्रव्यव्यव- 
स्थाकों बतछाते हैं । 

यथपि द्रव्यका छक्षण सत्‌ है तथापि प्रकारान्तरखे गुण और 
परयोयोफे समूहको भी द्रव्य कहते हैं। जैसे, जीव एक द्रव्य है, 
उसमें सुख शान आदि गुण पाये जावे हैं और नर नारको आदि 
पर्याय पाई जाती हैं । किन्तु द्रव्यसे गुण और पर्योयकी प्रथक्‌ सत्ता 
नहीं है। ऐसा नहीं हे कि गुण प्रथक्‌ हैं, पयोय प्रथक्‌ हैं 
ओर उनके मेलसे द्रव्य बना है। किन्तु अनादिकालसे गुण 
परयोयात्मक ही द्रव्य है। साधारण रीतिसे गुण नित्य द्वोते हैं 
ओर पर्याय अन्त्य द्वोती हैं। अतः द्रव्यको नित्य-अनित्य कहद्दा 
जाता है। जेनदशेनमें सतका क्क्षण उत्पाद, व्यय और भौव्य 
माना गया है। अर्थात्‌ जिसमें श्रति समय उत्पत्ति, बिनाश और 


(१ ) अ्॒सहली ए० १३८-१४२ के 
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स्थिरता पाई जाती है वद्दी सत्‌ है। जैसे, मिट्टीसे घट बनाते 
समय मिट्टीकी पिण्डरूप पर्याय नष्ट धोती है, घट पर्याय उत्पन्न 
होती है और मिट्टी कायम रहती है। ऐसा नहीं है कि पिण्ड 
पर्यायका नाश प्रथक्‌ समयमें होता है और घट पयोयकी उत्पत्ति 
पृथक समयमें होती है। किन्तु जो समय पहली परयौयके नाशका 
है, बद्दी समय आगेकी पर्यायके उत्पादका है। इस तरद्द प्रति 
समय पूरे पर्यायका नाश और आगेकी पर्यायकी उत्पत्तिके होते 
हुए भी द्रव्य कायम रहता है। अतः वस्तु प्रतिसमय उत्पाद 
व्यय और धोव्यात्मक कट्दी जाती है । 

आशय यह है कि प्रत्येक वस्तु परिवर्तनशोल है, और उसमें 
वह परिबवतेन प्रति समय होता रहता है। जैसे, एक बचा कुछ 
समय बाद युवा हो जाता है और फिर कुछ काछके बाद बूढ़ा 
हो जाता है। घचपनसे युवापन और युवापनसे घुढ़ापा एकदम 
नहीं आ जाता, किन्तु प्रतिसमय बच्चेमें जो परिबतेन होता 
रहता है वही कुछ समय वाद युवापनके रूपमें दृष्टिगोचर होता 
है। प्रतिसमय होनेवाला परिवतेन इतना सूदुम है. कि उसे हम 
देख सकनेमें असमर्थ हैँ। इस परिवर्तनके होते हुए भो उस 
बच्चेमें' एकरूपता बनो रहती है, जिसके कारण बढ़ा हो जाने 
पर भी हम उसे पहचान लेते हैं। यदि ऐसा न मानकर द्रध्यको 
केवल नित्य ही मान लिया जाये तो उसमें किसी प्रकारका परि- 
वतेन नहीं हो सकेगा, और यदि केवल अनित्य ही मान लिया 
जाये तो भात्माके सर्वथा क्षणक द्ोनेसे पूषरोनुभूवका स्मरण 
आदि व्यापार नहीं बन सकफेगा। अतः प्रत्येक द्रव्य उत्पाद, 
विनाश और धौज्य स्वभाववाज्ञा है। चूँकि द्रव्यमें गुण भुव होते 
हैं ओर पयांय उत्पाद विनाशशाीक्ष होती हैं। अतः गुणपयोया- 
त्मक कट्दो या उत्पादव्ययप्रौव्यात्मक कद्दो दोनोंका एक दी 


छ्र्‌ जैनधमे 


अभिप्राय है। द्रब्यके इन दोनों छक्षणोंमें वास्तवमें कोई भेद 
नहीं है, किन्तु एक छक्षण दूसरे लक्षणका व्यज्ञकमात्र है। 

द्रव्यका स्वरूप बतछाते हुए आचार्य कुन्दकुन्दने प्रवचनश्तारमें 
कहा है-- 

<दवियदि गच्छदि ताइ' ताइ' सब्भावपजयाइ” जं। 
दवियं त॑ भण्णंते अणण्णभूदं तु सत्तादो ॥९॥ 

अथे--द? घातुसे, जिसका अथे जाना है, द्रव्य शब्दकी 
निष्पत्ति हुई है। अतः जो अपनी उन उन पर्यौयोंको प्राप्त करता 
है, उसे द्रव्य कद्दते हे । वह द्रव्य सत्तासे अभिन्न है ।? 

इससे यह बतछाया है कि द्रव्य सत्स्वरूप है। और जेसे 
पयोयोंका प्रवाह सतत्‌ जारी रहता है -एकके पश्चात्‌ दूसरी और 
दूसरीके पश्चात तोसरी पयोय द्वोतो रहती है, बेसे ही द्रव्यका 
प्रवाह जी सतत्‌ जारी रहता है। अथौत्‌ द्रव्य अनादि और 
अनन्त है । 

“इव्व सल्लक्वणिय उप्पादव्वयधुवत्तसंजुत्त | 
गुणपजयासय या ज॑ं त॑ भणांति सब्बण्दू ॥१०॥? 

अर्थ--अगवान्‌ जिनेन्द्रदेव द्ृव्यका लक्षण सत्‌ कहते हैं। 
अथवा जो उत्पाद, व्यय और धोव्यसे संयुक्त है वह द्रव्प दे। 
अथयबा जो गुण और पयोगका आश्रय है वह द्रव्य है | 

द्रव्यके इन तीनों लक्षणोंमेंसे एकफे कदनेसे शेष दो लक्षण 
स्वतः दी कह्दे जाते हैं, क्योंकि जो सत्‌ है वह उत्पाद, व्यय और 
भौज्य तथा गुण और पयोयसे संयुक्त है, जो उत्पाद, व्य्न 
ओर भ्ौव्यवाज्ञा है वह सत्‌ है और गुण पर्यायका आश्रय भी है, 
तथा जो शुण पयोयवाछा है. बद सतू दे ओर उत्पाद, ज्यय और 
श्रौन्यसे संयुक्त भी है । 


सिद्धान्त जे 


चूँकि सत्‌ नित्यानित्यात्मक है. अतः सतके कहनेसे उत्पाद, 
व्यय और भौज्यपना प्रकट द्वोता है तथा भुवत्वसे गु्णके साथ और 
उत्पाद-व्ययसे विनाशशीछ पयोयोके साथ एकात्मकता प्रकट होती 
है। इसी तरह वस्तुको उत्पाद व्यय और प्रोव्य स्वरूप बतछानेसे 
उसकी नित्यानित्यात्मकता और ग़ुणपयोय विशिष्टता प्रकट होती 
है | तथा वस्तुको गुणपयोयात्मक बतढानेसे गुणोंसे ध्रौव्यका और 
'पयौयसे उत्पाद विनाशका सूचन द्वोता है ओर उससे नित्या- 
नित्यात्मक सत्‌ है यह प्रदोत होता है। अतः तीनों छक्षण प्रकारा- 
न्तरसे द्रव्यका विश्लेषण करते हैं और बताते हैं कि-- 


“उप्पत्तीवबिणासों दव्वस्स य णत्यि अत्यि सब्भावों | 
विगमुप्पादधुवत्त करेंति तल्सेव पजाया ॥११॥! 


अथ--“द्व्यका न तो उत्पाद होता है और न विनाश, यह 
तो सत्स्वरूप है। किन्तु उस्तीको पयोयें उसके उत्पाद, व्यय और 
प्रौव्यको करती हहैं ।” 

इसका यह मतलब हे कि द्रव्य न तो उत्पन्न होता है और न 
नष्ट होता है, किन्तु उसको पयोयें उत्पन्न होती ओर नष्ट होती 
हैं और वे पयोये चूँकि द्रव्यसे अभिन्न हैं श्रतः द्रव्य भी उत्पाद- 
व्ययशील है। 

जैन दशेनके इस सिद्धान्तका प्रतिपादन महर्षि पतज्लिने भी 
अपने महाभाष्यके पशपशाह्िकमें निम्नलिखित छब्दोमें 
किया है-- 

“द्गव्यंं नित्यम्‌, आकृतिरनित्या। सुवर्ण कयाचिदाकृत्या युक्त पिण्डो 
अवति, पिण्डाकृतिमुपस्रथ रुचकाः कियन्ते, रुचकाकृतिमुपम्य कटकाः 
कियन्ते, कटकांकृतिमुपभथ स्वस्तिकाः क्रियन्ते। पुनरावृत्तः सुवर्णपिण्डः 


७ जैनपम 
पुनरपरया55क्ृत्या युक्त: खदिरांगारसहशे कुण्डले मव॒तः । आकृतिर्या के 
अन्या च भवति, द्रव्य पुनस्तदेव, आहत्युपमर्देन द्रव्यमेवावशिष्यते ।? 

अर्थात्‌-- द्रव्य नित्य है और आकार-पर्याय अनित्य है । 
सुबर्यं किसी एक विशिष्ट आकारपे पिण्डरूप द्ोता है।' 
पिण्डरूपका विनाश करके उससे साछा बनाई जातो है । 
माक्षाका विनाश करके उससे कड़े वनांये जाते हैं। कड़ोंकों 
तोड़कर उससे स्वस्तिक बनाये जाते हैं। स्वस्तिकोंको गलाकर 
फिर सुबर्णपिण्ड दो जाता है। उसके अमुक आकारका बिनाश 
करके खद्रि अज्ञारके समान दो कुण्डल्ष बना लिये जाते हैं। 
इस प्रकार आकार बदछता रहता है परन्तु द्रव्य वद्दी रहता दे । 
आकारके नष्ट दोनेपर भी द्रव्य शेष रद्दता द्वी है । 

इससे द्वव्यकी नित्यता और पयोयको अनित्यता प्रमाणित 
होती है । जैन दशेन भो ऐसा दी मानता है और इसीसे वह 
बस्तुका छक्षण उत्पाद व्यय और प्रोग्य करता है। उसके मतसे 
तस्व त्रयार्मक है। आचाय समन्तभद्गने दो दृष्टान्त देकर इसी 
बातको प्रमाणित किया है। आप्रमीमांसामें वे लिखते हैं-- 


“धघर्मौलिसुवर्णा्ी , नाशोत्यादस्यितिष्वयम्‌ | 
शोकप्रमोदमाध्यस्थ्यं जनो याति सहेतुकम ॥५९॥ 


“एक राजाके एक पुत्र है और एक पुत्रों । राजाके पास एक 
सोनेका घढ़ा है। पुत्रों उत्त घटकों चाहती है, किन्तु राजपुत्र 
हस घटकों तोढ़कर उसका मुकुट बनवाना चाहता है। राजा 
पुत्रकी हट पूरी करनेफे लिये घटकों तुड़वाकर उसका मुकुट 
बनवा देवा है। घटके नाशसे पुत्री दुखो द्ोतो है, मुकुटके 
उरपादसे पुत्र प्रसन्न दोता हे और चूँकि बह राजा ठो सुबणेका 
इच्छुक है जो कि घट टूटकर मुकुट बन जामेपर भी कायम 


सिद्धान्त जप 
रहता है अतः उसे न शोक होता है ओर न हृष | अतः वस्सु 
त्रयात्मक है। 
दूसरा उदाहरण-- 
धयोव्रतो न दध्यत्ति न पयोचत्ति दघित्रतः | 
अगोरसब्रतो नोमे तस्मात्तत््वं चयात्मकम ॥६०॥ 


“जिसने केवल दूध ही खानेका ब्रत लिया है, वह दही नहों 
खाता। जिसने केवल दद्दी खानेका त्रत लिया है वह दूध नहों 
खाता। और जिसने गोरसमात्र न खानेका ब्रत छिया है वह न 
दूध खाता है और न दद्दी; क्योंकि दूध और दद्दी दोनों 
गोरसकी दो पयोयें हैं अतः गोरसत्व दोनोंमें है। इससे सिद्ध है 
कि वस्तु त्रयात्मक--धत्पादकव्ययप्रोव्यात्मक है । 

मीमांसादशेनके पारगामी मद्दामति कुमारिल भी वस्तुको 
उत्पाद, व्यय और धौव्य-स्वरूप मानते हैं। उन्होंने मी उसके 
समथेनके लिये स्वामी समस्तभद्रके उक्त दृष्टान्तकों ही अपनाया 
है । वे उसका खुलासा करते हुए क्षिखते हैं--- 

ध्व्धमानकर्मंगे च रुचकः क्रियते यदा। 
तदा पूर्वार्थिन: शोक; प्रीतिश्वाप्युचराथिन: ॥२१॥ 
हेमार्थिनस्तु माध्यस्थ्यं तस्मादस्तु त्रयात्मकम | 
नोत्पादस्थितिभंगानाममभावे स्थान्मतित्रयम्‌ ॥२२॥ 
न नाशेन विना शोको नोत्यादेन विना सुखम। 
स्थित्या बिना न माध्यस्थ्यं तेन सामान्यनित्यता |२३॥? 
--मी० छो० बा० | 
अरथात्‌ू--जब सुवर्णके प्यालेको तोड़कर उसकी माक्ता 
बनाई जाती हे तब जिसको प्यालेकी जरूरत दै, उसको शोक 
होता है, जिसे माढाकी आवश्यकता है उसे ह्॒ष होता है और 


|| 


छई्‌ जैनघर्म 


जिसे सुब्णंकी आवश्यकता है उसे न हर्ष होता है और न 
शोक | अतः वस्तु त्रयात्मक है। यदि उत्पाद, स्थिति और व्यय 
न होते तो ठोन व्यक्तियोंके तीन प्रकारके भाव न होते, क्योंकि 
प्यालिके नाशके बिना प्याडेकी आवश्यकताबालेको शोक नहीं 
हो सकता, मालाके उत्पादके बिना माज्ञाकी आवश्यकतावाडेको 
दे नहीं हो सकता और सुवर्णकी स्थिरताके बिना सुवर्णके 
इच्छुकको प्यालेके विनाश और माज्नाके उत्पादमें माध्यस्थ्य नहीं 
रद सकता। अतः वस्तु सामान्यसे नित्य है।! ( और विशेष 
अथोत्‌ प्योयरूपसे अनित्य है ) 
इस फथनका निष्कष यह है कि जैनवशेनमें द्रव्य हो एक 
तत्त्व है, जो कि ६ प्रकारका है और बढ प्रति समय उत्पाद-व्यय 
भ्ौव्य-स्वरूप है। अतएव वद द्रव्यटृष्टिसे नित्य है और 
पर्यायदष्टिसे अनित्य है। 


४ जीबद्रव्य 
जेनाचाये श्रीकुन्दकुन्दने जीवका स्वरूप इस प्रकार 
बतलाया है-- 
“अरसमस्यमगंध अव्वत्त चेदणागुणमसह । 
जाण अलिंगर्गहणं जीवमणिद्हिसंठाणं ॥ २-८० ॥! 
प्रवच ७ 
“जिसमें न कोई रस है, न कोई रूप है और न किसी 
प्रकारकी गंध है। अरतरव जो अव्यक्त है, शब्दरूप भी नहीं है, 
किसी भौतिक चिन्हदसे भी जिसे नहीं जाना जा सकता और न 
जिसका कोई निर्दिष्ट आकार द्वी है, उस चेतन्यगुण विशिष्ट द्रब्य- 
को जीव कहते हैं । 
इसका यह आशय है कि जिसका चेतनागुण है, वह जीव है। 


सिद्धान्त छ७- 


और वह जीव पुद्रक्ष द्रव्यसे जुदा है, क्योंकि पुद्छद्ठव्य रूप, 
रस, गन्ध और स्पशे गुणबारा तथा साकार होता है, किन्तु 
जीवद्रन्य ऐसा नहीं है । अतः जीवद्र॒व्य जड़तत्वसे जुदा एक 
बास्तविक पदार्थ है। और भो-- 
“जीवो त्ति हवदि चेदा उबओगविसेसिदो पहू कत्ता | 
मोत्ता य देहमतो ण हि मुत्तो कम्मसंजुत्तो | २७ ॥? 
--पंचाध्ति० 


“यह जीब चैतन्यरबरूप है, जानने देखनेरूप उपयोगवाढा 
है, प्रभु है, कतो है, भोक्ता है और अपने शरीरके प्रमाण है। 
तथा यद्यपि वह मूर्तिक नहों है तथापि कर्मोंसे संयुक्त है |? 

इस गाथाके द्वारा जीवद्रब्यफे सम्बन्धमें जेनदशेनकी प्राय 
सभी भुख्य मान्यताश्ोंकी बतढछा दिया है। उनका खुछासा इस 


प्रकार है-- 
जीष चेतन है 


जीवका असाघारण छक्षण चेतना हे और वह चेतना जानने 
और देखने रूप है। अथोत्‌ जो जानता और देखता है वह जीव 
है। सांस्य भी चेतनाको पुरुषका स्वरूप मानता है, किन्तु बह 
उसे शञानरूप नहीं मानता | उसके मतसे शान प्रकृतिका धर्म है। 
यह मानता दै कि ज्ञानका उदय न तो अकेले पुरुषमें हो द्वोता दे 
ओर न बुद्धिमें ही होता है। जब शानेन्द्रियाँ बाह्य पदार्थोंको 
बुद्धिके सामने उपस्थित करती हैं तो बुद्धि उपस्थित पदार्थके 
आकारको घारण कर क्लेती दे । इतने पर भी जब बुद्धिमें चैतन्या- 
त्मक पुरुषका प्रतिविम्ध पढ़ता है तभी ज्ञानका उदय द्वोता है। 
परन्तु जैनदशेनमें बुद्धि और चैतन्यमें कोई भेद दी नहीं है। 
उसमें हप, विषाद आदि अनेक प्योयवाला झ्ञानरूप एक भात्माः 


शर्ट जैमघममं 


हो अनुभवसे सिद्ध है। उसीके चैतन्य, धुद्धि, अध्यवसाय, शान 
आदि पर्यायें कहलाती हैं। अतः चेतन्य श्ञानस्वरूप ही दे। 
उसकी दो अबस्थाएं द्दोती दें । एक अन्तर्मृंख और दूसरी बहि- 
मुंख | जब वह आत्मस्वरूपको ग्रहण करता है तो उसे दशेन 
कट्दते हैं और जब वह दाह्म पदाथथकों मरदण करता है तो उसे 
ज्ञान कहते हैं। ज्ञान और दशनमें मुख्य भेद यह है कि जैसे 
ज्ञानके द्वारा यह घट है, यह पट हैं? इत्यादि रूपसे बस्तुको 
व्यवस्था होती है, उस तरह दशनके द्वारा नहीं होती। अतः 
जीव चैतन्यात्मक है. इसका आशय हे कि जीव झ्ञानद्शेनात्मक 
है, ज्ञान दर्शन ज्ञीवके शुण या स्वभाव हैं । कोई जीव उनके बिना 
रह ही नहीं सकता। जो जीव है वह ज्ञानवान्‌ है और जो 
ज्ञानवान्‌ है बद्द जीव है। जैसे आग अपने उष्णगुणको छोड़कर 
नहीं रह सकती, वेसे दो जीब भी शानगुणके बिना नहीं रह 
सकता। एकेन्द्रिय ध्रक्षमें रहनेवाले जीवसे छेकर मुक्तात्माओं 
तकमें द्वीनाधिक ज्ञान पाया जाता है । सवसे कम ज्ञान वनस्पति- 
कायके जीवॉमें पाया जाता है और सबसे अधिक यानी पूर्णशान 
मुक्तात्मामें पाया जाता दे । 

जैनेतर दाशनिकोंमें नेयायिक बशेषिक भी ज्ञानकमों जीवका 
गुण मानते हैं। किन्तु उनके मतानुसार गुण और गुणी ये दोनों 
दो प्रृथक्‌ पदार्थ हैं और उन दोनोंका परस्परमें समवायसम्बन्ध 
दोता है । अतः उनके मतसे आत्मा शानस्वरूप नहीं है, किन्तु 
उसमें ज्ञानगुण रहता है इसलिये वह ज्ञानवान्‌ कहा जाता है। 
किन्तु जैनद्शनका कहना है कि यदि आत्मा ज्ञानस्वरूप नहीं है 
तो वह अज्ञानस्वरूप ठदरता है। और उसके अज्ञानस्वरूप होने- 
पर आत्मा और जढ़सें कोई अन्तर नहीं रहता। इसपर नैया- 

'यिकुकी कहना है कि आत्माके साथ तो झ्ञानका सम्बन्ध द्वोता है 


इतिहास छर्‌ 


किन्तु जड़ घटादिकके साथ शानका सम्बन्ध नहों होता। इसलिये 
आत्मा और जड़में अन्तर हैे। इसपर जेन दाशेनिकोंका 
कहना है कि जब आत्मा भो ज्ञानत्वरूप नहों है और जढ़ भी 
झानस्वरूप नही है, फिर भी ज्ञानका सम्बन्ध आत्मासे ही क्‍यों 

“द्वोता है, जड़से क्‍यों नहीं होता ? यदि कद्दा जायेगा कि आत्मा 
चैतन है इसलिये उसोीफे साथ ज्ञानका सम्बन्ध दोता है तो इस 
पर जैन दाशनिकोंका यह कहना है कि नेयायिक आत्माको स्वयं 
चेतन भी नहीं मानता किन्तु चेतन्यके सम्बन्धसे ही चेतन 
मानता है। ऐसी स्थितिमें शानकी ही तरह चेतनके सम्बन्धमें भी 
वही प्रइन पैदा होता है कि चेतन्यका सम्बन्ध आत्माके दी साथ 
क्यों होता है घटादिकके साथ क्‍यों नहीं द्वोंता? अतः इस 
आपत्तिसे बचनेके छिये आत्माको स्वयं चेतन और श्ञानस्वरूप 
मानना चाहिये । जैसा कि कहा है--- 


“णाणी णाणं च सदा अत्यंतरिदों दु अण्णमण्णस्स | 

दोण्ह॑ अचेदणत्त पसजदि सम्म॑ जिणावमर्द ॥४८॥ 

णहि सो समवायादो अत्थंतरिदों दु णाणदो णाणी | 

अप्णाणीति य बयणं एगत्तप्पसाधकं होदि ॥४६॥! 
“पत्चास्ति० | 


अथोत्‌्--“यदि ज्ञानी और ज्ञानको परस्परमेँ सदा एक दूसरेसे 
भिन्न पदाथोन्तर माना जायगा ते दोनों अचेतन दो जायेंगे। यदि 
कट्दा जायेगा कि ज्ञानसे भिन्न द्ोने पर भो आत्मा झ्ञानके 
समवायसे ज्ञानी होता हे तो प्रश्न होता है कि ज्ञानके साथ 
समवाय सम्बन्ध होनेसे पदले वह आत्मा ज्ञानी था या अज्ञानी ! 
यदि ज्ञानी था तो उसमें ज्ञानका समवाय मानना व्यय दै। 
यदि अज्ञानो था तो अशानके समवायसे अज्ञानी था या भन्लान- 
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के साथ एकमेक दहोनेसे अश्ञानी था ? अज्ञानीमें अज्ञानका 
समवाय मानना तो व्यर्थ हो है। तथा उस समय उसमें झ्ानका 
खमवाय न द्दोनेसे उसे ज्ञानी भी नहीं कद्दा जा सकता। इसक्िये 
अज्ञानके साथ एकमेक दहोनेसे आत्मा अज्ञानी ही ठदरता दे। 
ऐसी स्थितिमें जैसे अज्ञानके साथ एकमेक दोनेसे आत्मा अज्ञानी 
हुआ वैसे ही शञानके साथ भो आत्माका एकत्व सानना चाहिये |? 
सारांश यह है जेनदशेन गुण और गुणीके प्रदेश जुदे नहीं 
मानता । जो आत्माके प्रदेश हैं थे ही प्रदेश श्ञानादिक गुणोंके 
भी हैं, इसक्षिये उनमें प्रदेशभेद नहीं है। ओर जुदे वे ही 
कहलाते हैं जिनके प्रदेश भी जुदे जुदे हों। अतः जो जानता है 
बही शान है। इसक्षिये ज्ञानके सम्बन्धसे आत्मा ज्ञाता नहीं है, 
दिन्‍्तु ज्ञान दी आत्मा है।, जैसा कि कहा है-- 
णाणं अप्प त्ति मद वद्ददि णाणं विणा ण अप्पाणं । 
तम्हं णा्णं अप्पा अप्पा णाणं व अण्णं वा ॥२७॥ 
*--न्प्रवन्च ० [ 


अथोत्‌--'शान आत्मा है ऐसा माना गया है। चूँकि ज्ञान 
आत्माके बिना नहीं रहता अतः ज्ञान भात्मा ही है। किन्तु 
आत्मामें अनेक गुण पाये जाते हैं अतः आत्मा शानस्वरूप भी 
है और अन्य गुणरूप भी है । 


प्रभु है 
प्रत्येक जीव अपने पतन और उत्थानके ढिये स्वयं ही 
उत्तरदायी है । अपने कार्योंसे दी वह बेंघता है और अपने 


कार्योंसे हो यह उस बन्धनसे मुक्त होता है। अन्य कोई न उसे 
चाँघता है और न बन्धनसे मुक्त करता है| बह र्व॒तः दो भिखारी 
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बनता है और स्वतः ही भिखारीसे भगवान बन सकता है। अतः 
बह प्रशु-समर्थे कद्दा जाता है । 


कर्ता है 


अपने द्वारा याँ पे गये कर्मोंके फछको भोगते समय जीवयके 
जो भाव होते हैं, वह जीव उन अपने भावोंका कतों कहा जाता 
है। आशय यह है कि जोवके भाव पाँच प्रकारके होते हैं -- 
अआौपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, ओदयिक और पारिणामिक । 
कर्मोंका उपशम होनेसे--अथौत्‌ उदयमें न आ सकनेसे जो भाव 
दोते हैं, उन्हें औपशमिक भाव कहते हैं। कर्मोंका क्षय-विनाश 
हो जानेसे जो भाव द्ोते हैं, उन्हें क्षायक भाव कहते हैं। 
कर्मोंका क्षयोपशस-- कुछका क्षय और कुछका उपशम द्दोनेसे जो 
भाव होते हैं उन्हें क्षायोपशमिक भाव कद्दते हैं। कर्मोंके उदयसे 
जो भाव दोते हैं उन्हें ओऔदरयिक कहते हैं. और कर्मोंके निमित्तके 
बिना जो भाव द्वोते है उन्हें पारिणामिक कद्दते हैं। वस्तुतः अपने 
इन भावोंका कर्ता जीव ही है, कर्म तो उसमें निमित्तमात्र है। 
किन्तु कमंका निमित्त मिले बिना उक्त भाव नहीं होते इसढिये उन 
भायोंका कतो कसंको भी कहद्दा जाता है। सांख्य पुरुष-आत्माको 
कर्ता नहों समानता । उसके भतानुसार आत्मा अक़िप्त और 
झकतो हैं, जगतके व्यापारके साथ उसका कोई सम्बन्ध नहीं 
है। इसपर जैनदशेनकी यह आपत्ति है कि यदि आत्मा अकतो 
है तो बन्ध और मोक्षकी कल्पना व्यथ है। "मैं सुनता हूँ? इत्यादि 
प्रतीति समीको दोती है अतः आत्माका अकठेत्व अनुभवविरुद् 
है। यदि कद्दा जाये कि इस प्रकारकी प्रतीति अहंकारसे होती 
है, तो यह कहना भी ठीक नहीं है क्‍योंकि सांख्य अशुभवको 
अइहंकारजन्य नहीं मानता। और अनुभवके अइंकारजन्य न. 

हू 


हर खैनबर्म 


होनेसे हो आत्माका कठेत्व स्वोकार करना पढ़ता है। अतः आत्मा 
। 
मोक्ता है 

जिस तरह जीव अपने भावोंक्रा कतों है उसी तरह उनका 
भोक्ता भी है। यदि आत्मा सुब्र दुःखका भोक्ता न द्वो तो सुख 
दुःखकी अनुभूति दी नहों दा सकृतो ओर अनुभूति चैतन्यका 
घमम है। सांख्य का कहना है कि “पुरुष स्वभावस्े भोक्ता 
नहीं है किन्तु उसमें भोक्‍ठृत्वका आरोप किया जाता है, क्योंकि 
खुख दुःखका अनुभव बुद्धिके द्वारा होता है और बुद्धि अवेतन 
है। बुद्धिमें संक्रान्त सुख दुःखऊा प्रतितरिम्ब शुद्ध स्वभाव पुरुषमें 
पढ़ता है, अतः पुरुषको सुख दुःखका भोक्ता मान लिया जाता 
है।” इस पर जै्नाका कहना है कि जैसे सफटिकमें जपाकुसुमका 
प्रतिबिम्व पढ़नेसे रफटिक सणिहझा छा रूपसे परिणमन मानना 
पढ़ता दे बैसे दो पुरुष में सुल्र दुःख प्रतिविम्य माननेसे पुरुषमें 
सुख दु:खरूप परिणाम मानना हो पढ़ता दै। उसके बिना घुख- 
दुःखको अनुभूति नद्दों हो सकतो । 


अपने शरीरप्रभाग है 


जैन द्शेनमें जोबको शरोरप्रमाण माना गया है। जैसे दीपक 
छोटेया बढ़े जिध स्थान में रखा जाता है, उसका प्रकाश उसके 
अनुसार द्वी यातो सकुच जाता है या फैज्ञ जाता है। बेखे ही 
' आत्मा भी प्राप्त हुए छोटे या बढ़े शरीरके आकारक़ा हो जाता 
है। किन्तु न ता संकोच दोने पर अ्त्माके प्रदेशोंकी दानि 
दोती है ओर न विस्तार होने पर नये प्रदेशोंकी वृद्धि होती है। 
प्रत्येक “अं आत्मा असंस्यातप्रदेशोका अधप्ंख्यातप्रदेशी दी 
स्द््ता है । 


सिद्धान्त ८ 


आत्साको शरीरप्रमाण साननेमें यह आपक्ति की जाती है 
कि यदि आत्मा शरीरके प्रत्येक प्रदेशमें प्रवेश करता है तो 
शरीरकी तरद्द आत्माको भो सावयव मानना पढ़ता है ओर 
सावयव माननेसे आत्माका विनाश प्राप्त होता है; कयांडि जैसे 
घट सावयव है जब उसके अवयवोंका संग्रोग नष्ट होता है तो 
घट भी नष्ट हो जाठा है, उसी तरद आत्माडों सावप्व मॉननेसे 
उसका भी नाश द्वो सकता है। इस आपत्तिका उत्तर जैनदशन 
देता है कि जैन दृष्टि से आत्मा कथंवित्‌ सावयब भो है; किस्तु 
उसके अवयब घटके श्रवयधों की तरदद कारणपूव नहीं हैं । अथांत्‌ 
घट एक द्रव्य नहीं है किन्तु अनेक द्रव्य है; क्योंकि अनेक परम।- 
णुओंके समहसे घट बना है ओर प्रत्येक परमाणु एक एक द्रठ्य 
है। अतः घटके अवयव उसके कारणभूत परमाणु असि उत्पन्न हुए 
हैं। किन्तु आत्मामें यह बात नहों है आत्मा एक अखरड है 
और अविनाशो द्रव्य है। वद अनेक द्रव्योंके संयोगसे निष्पन्न 
नहीं हुआ दे । अतः घटको तरद् उसके विनाशका प्रसज्भ उपस्थित 
नहीं होता। जैसे आकाश एक सवव्यापक अमूर्तिक द्वव्य है, 
किन्तु उसे भी जैन दश्शनमें अनन्त प्रदेशी माना गया है, क्‍योंकि 
यदि ऐसा न माना जायेगा तो मथुरा, काशो ओर कछकूता एक% 
अदेशवर्ती दो जायेंगे। चूँकि ये मिन्‍न मिन्‍न प्रदेशवर्ती हैं. भतः 
सिद्ध है कि आकाश बहुप्रदेशी भा है। बहुप्रदेशी होनेपर भी न 
'तो आकाशका विनाश ही होता है और न वह अनित्य द्वी है, 
सो तरह झात्माको भी जानना चाहिये । 

दूसरी आपसि यह को जाती है कि यदि आत्मा शरोर- 
प्रमाण है तो बाढऊके शरीरप्रमाणसे युवा शरीररूप वह कैते 
बदछ जाता है? यदि बाढकके शरीरप्रमाथझो छोड़कर वह 
ओवाके शरोरप्रमाण होता है तो शरीरको दरद्द आत्मा भरो 
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अनित्य ठदरता है! यदि बाछकके शरीरप्रमाणको छोड़े बिना 
आत्मा युवाके शरीररूप होता है तो यह संभव नहीं है; क्योंकि 
एक परिमाणको छोड़े विना दूसरा परिमाण नहीं दो सकता | 
इसके सिवा यदि जीव दारीरपरिमाण है तो शरीरके 
एकाध अंशके कट जानेपर आत्माके भी अमुक भागकी द्वानि 
माननी पढ़ती है । इसका उत्तर यद हे कि आत्मा बालकके 
शरीरपरिमाणको छोड़कर द्वी युवा शरीरके परिमाणको 
घारण करता है । जैसे सर्प अपने फण बगेरदको फैला- 
कर बढ़ा कर छेता है वैसे द्वी झात्मा भी संकोच-विस्तार 
ग़ुणके कारण भिन्‍न भिन्‍न समयमें भिन्‍न भिन्‍न आकारवाला 
हो जाता है। इस अपेक्षासे आत्माकों अनित्य भी कहा जा सकता 
है। किन्तु द्रव्यदष्टिसे तो आत्मा नित्य दो है। शरीरके खण्डित 
हो जानेपर भी आत्मा खरणिडित नहीं होता कित्तु शरीरके 
खण्डित हुए भागमें आत्माके प्रदेश विस्ताररूप द्वो जाते हैं । यदि 
खण्डित हुए भागमें आत्माके प्रदेश न माने जायें तो शरीरसे 
कटकर अत्षग हुए भागमें जो कम्पन देखा जाता है उसका कोई 
दूसरा कारण दृष्टिगोचर नहीं होता; क्‍योंकि उस भासमें दूसरी 
आत्मा तो हो नहीं सकता, और बिना आत्माके परिस्पनद 
नहीं हो सकता। क्योंकि कुछ देरके बाद, जब आत्मप्रदेश 
सकुच जाते हैं तो कटे भागमें क्रिया नहीं रहती । अतः शरीरके 
दो भाग दो जानेपर भी आत्माके दो भाग नहीं दोते। अतः 
जात्मा शरीर परिसाणवाल है; क्योंकि “मैं सुखी हूँ? इत्यादि 
रूपसे शरीरमें दी आत्माका प्रहण होता है। 

इस प्रकार आत्माको शरीर परिमाणवाढा सिद्ध करके 
जैनदाशनिक आत्माके व्यापकत्वका खण्डन करते हैं । वे 
कहते हैं कि यदि आत्मा व्यापक है तो उसमें क्रिया नहीं हो 


सिद्धान्त ध्य् 
-सकती और क्रियाके बिना वह पुण्य-पापका करतों नहीं हो 
सकता । तथा कठत्वके बिना बन्ध और मोक्षकी व्यवस्था 
नहीं बनती । है 
कर्मोंसे संयुक्त है| 

जैनदशन प्रत्येक संसारी झात्माको फर्मांसे बद्ध मानता है | 
यद कमेबन्धन उसके किसी अमुक समयमें नहों हुआ, किन्तु 
अनादिसे दे। जैसे, खानसे सोना सुमैक्ञ दी निकक्षता है बेसे 
दी संसारी आत्माएँ भी अनादिकातसे कर्मबन्धनमें जाकड़े हुए 
दी पाये जाते हैं। यदि शुद्ध आत्माएँ अनादिकाढसे शुद्ध द्वी हों 
तो फिर उनके कम बन्धन नहीं हो सकता; क्योंकि कम वनन्‍्धनके 
डिये आन्तरिक अजुड़िका होना आवश्यक है। उसके बिना भी 
यदि कमबन्धन होने छगे तो मुक्त आत्माआओके भो कर्मबन्‍्धनका 
प्रसंग उपस्थित दो सकता है ओर ऐसी अवस्थामें मुक्तिके लिये 
प्रयत्न करना व्यथे दो जायेगा । 

इस प्रकार जैन दृष्टिसे जीव जानने देखनेवाला, अ्रमूर्ति, क्तो, 
मोक्ता, शरीर परिसाणवाला और अपने उत्थान ओर पतनके 
'ज्िये स्वयं उत्त रदायी है। 

जीवके भेद 

उस जीवके मूछ भेद दो हैं--संसारी जीब और मुक्त जीव । 
-कर्मबन्धनसे बद्ध जो जोब एक गतिसे दूसरी गतिमें जन्म छेते 
ओर मरते हैं वे संसारी हैं और जो उससे छूट चुके हैं वे मुक्त 
हैं। मुक्त जीवॉीमें तो कोई भेद होता ह्वी नहीं, सभी समाल गुण- 
धंमवाले द्वोते हैं। किन्तु संसारों जीबॉमें अनेक भेद प्रभेद पाये 
जाते हैं। संसारो जीव चार प्रकारके होते हैं, नारकी, तियत्व, 
मनुष्य ओर देव । हस प्रथिवीके नीचे सात नरक हैं, उनमें जो 
जीव निवास करते हैं ये नारको हैं। ऊपर स्वर्गोंमें जो जोथ 
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निवास करते हैं वे देव कद्दाते हें । हम आप सब मलुष्य हैं ओर 
पशु, पक्षी, कीढ़े, मकोढ़े, वृक्ष आदि शेष सभ तियंत्ल कह्दे जाते 
हैं। नारकी, देव और मनुष्योंके तो पाँचों झ्ञानेन्द्रियाँ होती हैं,. 
किन्तु तियध्ोमें ऐसा नहीं है। प्रथ्वीकायिक, जठकायिक, अप्नि- 
कायिक, बायुकायिक ओर वनस्पतिकायिक जीवॉके केबल एक 
रपशेन इन्द्रिय ही दोती है, उसीके द्वारा वे जानते हैं। इन 
जीबोंको स्थावर कद्दते हैं। जेनधमके अनुसार मनुष्य, पशु, पक्षी, 
कोड़े, मकोड़े आदिके सिया प्रृथ्वी, जल, अधि, बायु, ओर बन- 

स्पतिमें भी जीव दै। मिद्टीमें कीढ़े भादि जीव तो हैं दो, किन्तु 

मिट्टी पहाढ़ आदि स्वयं प्रथ्वीकायिक जीवोंके शरीरका पिण्ड है । 
इसी तरह जडछमें यंत्रोंके द्वारा दिखाई देनेवाले अनेक जीवोंके 

अतिरिक्त जल स्वयं जलकायिक जीवोंके शरीरक़ा पिण्ड है 
यही बात अमिकाय आदिके विषयमें भो जाननी चाहिये | तट 
आदि जोबोके रपशेन और रसना ये दो इन्द्रियाँ होती हैं। चींटी 

बगेरहके रपशेन, रसना और भाण ये तीन इन्द्रियाँ द्ोतो हैं । 
भौरे आदिके रपशेन, रसना, प्राण भौर चक्षु ये चार इन्द्रियाँ 
होती हैं और सप, नेवला पशु, पक्षी आदिके पाँचों इन्द्रियाँ होती 
हैं। इन इन्द्रियोंके दारा वे जीव अपने »पने योग्य स्पशे, रस, 

गन्ध, रूप और शब्दका शान करते हैं। जेन शाद्मोंमें न सभी 

जीवोंकी योनि, जन्म और शरीर वगेरहका विस्तारसे वर्णन 
किया गया है। 

यहाँ यद्द भो स्पष्ट कर देना जरूरी है कि जैनदशेन जीक- 

यहुत्ववादी है। यह प्रत्येक जीवकी स्वतंत्र सत्ता स्वीकार करता 

है। टसका कट्दना है कि यदि सभी जीव एक दोते तो एक जीवके 

सुखी होनेसे सभी जीव सुखी होते, एक जीवके दुःख द्वोनेसे 

खभी जीव दुःखो होते, एकके बन्धनसे सभी बंधनवद्ध दोके 
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और एकको मुक्तिसे सभी मुक्त हो जाते | जोबोंको भिन्न लिन्न 
अवस्थाक्ोंको देखकर ही सांख्यने भो जीवॉकी अनेकताकों 
स्त्रोकार किया है। जैनद्शनका भी यही मत है। 


५ अजीवद्गरव्य 


जिन द्रव्यॉमें चेतन्य नहीं पाया जाठा वे अजीवद्रब्य कहे 
जाते हैं। वे पाँच हैं। उनका परिचय इस प्रकार है-- 


१ पुद्ुछद्वब्य 

जो हूटे फूठे, बने और बिगढ़े वह सब पुठ्ठछद्ठन्य हैं। मोदे 
तौरपर हम जो कुछ देखते हैं, छूते हैं, सूँघते हैं, खाते हैं और 
सुनते हैं चद सब पृद्ल है। इसीलिये जैनशार्तरोंमें पुठछका उक्षण 
रूप, रस, गन्घध और रपशे बतढाया है। अर्थात्‌ जिसमें ये चारों 
गुण पाये जाते हैं ब्रह् पुद्रछ हे । छह्दों द्रव्योमें एक पुद्टलद्व्य दो 
मूतिक है, शेष द्रव्य अमूर्तिक हैं । न्यायद्शनकार प्रथिवी, जल्न, 
तेज और वायुको जुदा जुदा द्रण्य मानते हैं; क्योंकि उनकी 
सान्यताफे अनुसार प्रथिवीमें रूप, रस, गन्ध और स्पश चारों 
गुण पाये जाते हैं, जलमें गन्धके सिया होष तीन द्वी गुण पाये 
जाते हैं, तेजमें गन्ध और रसके सिया शेष दो द्वी गुण पाये 
जाते हैं और वायुमें केवछ एक स्पष्ट दी गुण पाया जाता है। 
अतः चारोंके परमाणु जुदे जुदे हैं। अथोत्‌ प्रथिवीके परमाणु 
जुदे हैं, जठके परमार जुद़े हें, तेजके परमारणु जुदे हैं और 
वायुके परमार जुदे हैं। अतः ये भारों द्रव्य जुदे जुदे हैं। 
किन्तु जेनद्शनका कहना है कि सब परमार एकजातीय दी 
और उन सभीमें चारों गुण पाये जाते हैं। किन्तु उनसे बने हुए 
द्रव्योमिं जो किसी गुणकी प्रतीत नहीं होती, उसका कारण 
उन गुणोंका अभिव्यक्त न हो सकता दी दे। जैसे प्रथिय्रीमें 
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जकका सिंचन करनेसे गन्ध गुण व्यक्त होता है इसढिये उसे 
केवल प्रथिबरीका ही गुण नहीं माना जा सकता। आँवछा खाकर 
पानो पीनेसे पानीका स्वाद मीठा छगता है, किन्तु वह रवाद 
केवछ पानोका ही नहीं है, आँवडेका स्वाद भो उसमें सम्मिलित 
है। इसी प्रकार अन्यत्र भो जानना चाहिये । इसके सिवा जछसे 
मोती उत्पन्न होता है जो पार्षिव माना जाता है, जंगढमें बाँस।को 

रगढ़से अप्नि उत्पन्न हो जातो है, जोके खानेप्ते पेटमें बायु इपन्न 

दोती है। इससे सिद्ध है कि पृथ्वी, जछ, अप्ति, और 'बायुके 
परमाणुशरो में भेद नहीं है । जो कुछ भेद है, वह केव ब्र परिण- 
मनका भेद है। अतः सभा में स्पशोदि चारों गुग मानने चादियें । 

ओर इसोलिये पृथ्वी आदि चार द्रव्य नहीं है किम्तु ए% द्रव्य 
है। इसीलिये कहा दहै-- 


“आदेसमत्तमुत्तो धादुचदुकस्स कारण णो दु | 
पो णेओ परमाणू परिणामगुणगो सयक्षद्रों ॥७८॥? पंचात्ति० | 


अथोत्‌--जो पृथ्वी, जल, अग्नि और वायुका कारण है वह 
परमाणु है। परमाणु द्रव्य है उसमें रपशे, रस, गन्ध ओर रूप 
ये चारों गुण पाये जाते हैं। इसो कारणसे वह मूर्तिक कहा 
जाता है। वह परमाणु अविभागो द्वीता है, क्योंकि उधदह्ा, 
आदि, अन्त और मध्य नहों है इपोजिये उप्तक्ना दूसत भाग नहीं 
डोता। जेनद्शेनकी दृष्टिसे द्रव्य और गुणमें प्रदेशभेद नहीं 
होता । इसढिये जो प्रदेश परभाणुका है वही चार्रा गुणोंका भो 
है। अतः इन चारों गुणोंकों परमाणुस्ते जुदा नहों किया जा 
सकता । फिर भो जो किसी द्रव्यमें किसी ग़ुणकहो प्रतीति नहीं 
होती उसका कारण परमारुका परिणामित्व है, परिशमनशोंहु 
दोनेके कारण द्वी कहीं किसो गुणक्ो उद्भृुति देखो जाती है 
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और के किसी गुणकी अनुद्धति। किन्तु परमाणु शब्दरूप 
जहीं है। 
पुद्ककके दो भेद हैं--परमाणु ओर स्कन्ध । प्राधोन शाख्रोंमें 
चरमाणुका स्वरूप इस प्रकार बतछाया है-- ह 
अत्तादि अत्तमज्झं अत्तंतं णेव इदियगेज्ञ । ह 
ज॑ं दव्ब॑ अविभागी त॑ परमाणुं वियाणाहि ॥? 
जो स्वयं ही आदि, रवयं ही मध्य ओर स्वयं हो अ्रन्तरूप 
है, अथोत्‌ जिसमें आदि, मध्य और अन्तका भेव नहीं है और 
ज्ञो इन्द्रियोंके द्वारा भी प्रहण नहों किया जा सकता । उस अवि- 
भागी द्रव्यकों परमारु जानो !? 
शसब्वेंसि खंधाणं जो अंतो त॑ वियाण परमाणू। 
सो सस्सदो असदो एको अबिमागी मुत्तिमबों ॥७७॥ पद्मात्ति० । 
सब सकन्धोंका जो अन्तिम खण्ड है, अथोंत्‌ जिसका दूसरा 
खण्ड नहीं हों सकता, उसे परमाणु जानो । वद परमाणु 
नित्य हे, शब्दरूप नहीं है, एक प्रदेशी है, भ्रविभागी है और 
मूर्तिक है | 
“एयरसवण्णगंधं दो फास॑ सहकारणमस्दं । 
खंधंतरिदं दव्व॑ परमाणुं_ त॑ वियाणेहि ॥८१॥ पद्मात्ति० । 
जिसमें एक रस, एक रूप, एक गन्ध और दो रपशे गुण द्ोते 
हैं, जो शब्दकी उत्पत्तिमें कारण तो है किन्तु स्वयं शब्दरूप नहों 
है और स्कन्धसे जुदा है, उसे परमाणु जानो । 
ऊपरके इस विवेचनसे परमाणुके सम्बन्धमें अनेक बातें 
झ्ञात होती हैं। पुद्छके सबसे छोटे अविभागी अंशको परमाणु 
कहते हैं। वह परमाणु एकप्रदेशी होता है, इसोडिये उसका 
दूसरा भाग नहीं हो सकता। उसमें कोई एक रस, कोई एक 
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रूप, कोई एक भंघ और शीत-उष्णमेंसे एक तथा स्निग्ध-रूश मेंसे 
एक इस तरद्द दो सपश्ञें होते हैं। यद्यपि परमाणु नित्य है तयाफि 
स्कम्धोंके टूटनेसे उसको उत्पत्ति होतो है। अथोत्‌ अनेक पर- 
माणुओंका समूह रूप स्कन्ध जब विघटित द्वोता है तो विघटित 
: होते होते उसका अन्त परमाणु रुपोंमें होता हे, इस दृष्टिसे 
परमाणुओंकी भी उत्पत्ति मानी गई हैं, किन्तु द्रव्य रूपसे तो 
परमाणु नित्य ही हैं । 
अनेक परमाणुश्रोंके बन्धसे जो द्रव्य तैयार होता है उसे 
स्कन्ध कहते हैं। दो परमाणुओंके मेलठ्से हथणुक बनता है, तीन 
परमाणुओंके मेछसे ध्यणुक तेयार होता है। इसी तरह संख्यात,. 
असंख्यात और अनन्त परमाणुओंके मेलसे संख्यात भ्रदेशी, 
असंख्यात प्रदेशी, और अनन्त प्रदेशी स्कन्‍्ध तैयार होते हैं। 
हम जो कुछ देखते हैं वद सब स्कन्‍्ध ही हैं । घूपमें जो कण उढ़ते 
हुए दृष्टिगोचर होते हैं, वे भी स्कन्घ दी हैं । 
पुदूगक्ष द्रव्यकी अनेक पयोयें होती हैं । यथा -- 
#सद्दो बंधों सहुमो थूलो संठाणमेदतमछाया। 
उजोदादबसदिया पुग्गलद॒त्वस्स पञजाया ॥१६॥?--द्रव्य सं ० 
शब्द, बन्ध, सूक्मता, स्थूल्ता, आकार, खण्ड, अन्धकार, 
छाया, चाँदनी ओर धूप ये सब पुदुगक्ष द्रव्यको पयोयें हैं 
झम्य दाशनिकॉोने शब्दको आकाशका गुण माना है, किन्तु 
जैन दाशेनिक उसे पुदूगर द्वव्यकी पर्याय मानते हैँ । दे 
लिखते हैं--- 
भसदो खंधप्पमदो खंधो परमाणुसंगसंघादों 
पु्ठेस तेस लायदि सद्दो उप्पादगों णियदों ॥७९॥ पश्चास्ति० |, 
“शब्द स्कन्घसे उत्पन्न होता है। अनेक परमारुओंके बन्घ- 


सिद्धान्त हर 


विशेषकों स्कन्ध कहते हैं। उन स्कन्धोंके परस्परमें टकरानेसे 
शब्दकी उत्पत्ति होती है।? 

जैनॉंका कहना है कि यदि शब्द आकाशका गुण होता तो 
मूर्तिक कर्णेन्द्रियके द्वारा उसका ग्रहण नहीं हो सकता था; क्योंकि 
अमूर्तिक आकाशका गुण भी अमूर्तिक ही होगा । और अमूर्तिक- 
को मूर्तिक इन्द्रिय भद्दी जान सकतो। तथा शब्द टकराता भी है, 
कुएँ बगैरहमें आवाज करनेसे प्रतिध्वनि सुनाई पढ़तो है। शब्द 
रोका भी जाता है, आ्रमोफोनके रिकार्ड, टेलीफोन आदि इसके 
उदाहरण हैं। शब्द गतिमान भो है। आधुनिक विज्ञान भी 
शब्दमें गति मानता है। और ये सब बातें मूर्तिकमें ही संभव हैं 
अतः शब्द मूर्तिक है । 

यन्धका मतढ॒ब केवछ दो वस्तुओंका परस्परमें मित्र जाना 
मात्र नहीं है। किन्तु बन्ध उस सम्बन्ध विशेषकों कहते हैं, जिसमें 
दो चीजें अपनी असक्षी हाडतकों छोड़कर एक तीसरो ह्वाढ्तमें 
हो जाती हैं। उदाहरणके किये आक्सीज्षन और हाइड्रोजन 
नामकी दो ६वाएँ हैं। ये दोनों जब परस्परमें मिलती हैं तो पानी 
रूप द्वो जाती हैं। इसी तरह कपूर, पीपछमेश्ट और सत अज- 
वायन परस्परमें मिछकर एक द्रव औषधीका रूप धारण कर छेती 
हैं। यह यन्घ है। यदि ऐसा न माना जाये तो जिस तरद वबस्॒में 
रंग-विरंगे धार्गोका संयोग होनेपर भी सब घागे अछग अछग ही 
रहते हैं, एकका दूसरेपर कोई प्रभाव दृष्टिगोचर नहीं होता, उश्ली 
तरद्द यदि परमाणुओंका भी केवल संयोग़मात्र ही माना जाये 
ओर बन्धविशेष न माना जाये तो उनके संयोगसे स्थिर स्थूछ 
वस्तु की उत्पत्ति हो नहीं हो सकती, क्योंकि बन्धमें जो रसायनिक 
सम्सिश्रण होता है, केवछ संयोगमें वह संभव नहीं है। और रसा- 
यनिक सम्सिश्रणके बिना स्कन्ध उत्पन्न नहीं हो सकता 
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इसीकिये जैन-दह्षनमें वन्वके स्वरूपका विश्लेषण बढ़ी 
वारीकोसे किया गया है। उसमें वतलाया है कि सिग्घ 
ओर रूक्षणुणकफे निमित्तसे ही परमारुओंका बन्ध द्ोता दै। 
' परमामुमें अन्य भी अनेक गुण हैं, किन्तु बन्ध करानेमें कारण 
केवठ दो ही गुण हैं--स्निग्धवा-चिक्ृशता ओर रूक्षता- 
रूखापना । स्निग्ध गुणवाढे परमाणुओंका भी बन्ध होता है। 
' रूक्षगुणवाले परम।शुओंका भी बन्ध होता है ओर ल्निग्ब- 
रूक्षणुणवाढ्के परमाशुओंका भो बन्ध होता हे। डिन्तु जघन्य 
शुणवा्ोंका बन्ध नहीं होता श्रोर न समान गुणवार्लका ही बन्घ 
होता है, क्योंकि इस प्रकारके गुणवाल्ले परमाणु यद्यपि परस्पर में 
मिल सकते हैं किन्तु र्कन्धको उत्पन्न नहीं कर सकते । अतः दो 
गुण अधिक गुणबाढोंका दी परस्परमें बन्ध हो सकता है; क्योंकि 
अधिक गुणवाछा परमारतु अपनेसे दो कम गशुणवाछे परमाणुसे 
'सिछकर पक तोसरी ही अवस्था धारण करता है, इसीझा नाम 
बन्ध है। यदि दोसे अधिक या दोसे कम गुणवालछोंका भो बन्च 
मान छिया जाये तो अधिक विषमता हो जानेके कारण अधिक 
शुणवाछा कम गुणवालेको अपने में मिला छेगा, किन्तु कम गुण- 
वाज्ा अधिक गुणवालेपर अपना उतना प्रभाव नहों डाढ सकेगा 
जितना रसायनिक सम्मिश्रणके छिये आवश्यक है। अतः दो 
अधिक गुणवार्लोका हो बन्ध द्ोता है। ओर बन्धसे स्कन्थोंको 
उत्पत्ति हांती है। इस प्रकारका बन्ध पुदूगढ द्रब्यमें ही संभव है 
अतः बन्ध भो पुदूगलकी पयोय है। 
इसी तरह मोटापन, दुबलज्ञापन, गोछ तिकोन चौकोर आदि 
आकार और टूट-फूट भी मूर्तिकद्रव्यमें हो संभव है। जतः वे भी 
पुदूगलछकी पयोयें हें। जेनदष्टिले अन्थकार भो वस्तु है, क्‍योंकि 
बह दिखाई देता है ओर उसमें तरतमभाव पाया जाता है। 
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जैसे गाढ़ा अन्घकार, हछका अन्धकार आदि । दूसरे दार्शनिक 
अन्धकारकों केवछ श्रकाशामाबरूप दी मानते हैं, किन्तु जैन- 
दाशनिक उसे केवल अभावरूप ही नहीं मानते बल्कि प्रकाशको 
ही तरद् उसे भी एक भावात्मक चोज मानते हैं। और जेखे सूर्य, 
चाँद वगैरहका प्रकाश, जो धूप ओर चॉद्नीके नामसे पुकारा 
जाता है, पुदूगछकी पयोय है बेसे दी अन्धकार भी पुदूगढछकी 
पयोय है। छाया भी पुदूगढकी पर्याय है, क्योंकि किसी मूर्तिमान्‌ 
बस्तुके द्वारा प्रकाशके रुक जानेपर छाया पढ़तो है। 

इस प्रकार इन्द्रियोंके द्वारा हम जो कुछ देखते हैं, सूँघते हैं, 
मे हैं और सुनते हैं वह सब पुदुगक्ष द्रव्यकी ही 

| 


२. धर्मद्रव्य और ३. अधर्मद्रव्य 


घरममद्रव्य और अधघमंद्रव्यसे मतछब पुण्य और पापसे नहीं 
है, किन्तु ये दोनों भी जीव ओर पुद्क्षकी द्वी तरह दो स्वतंत्र द्रव्य 
हैं जो जोव और पुद्ल्लोंके चछने ओर ठद्रनेमें सहायक होते हैं । 
छ द्रव्योॉमेंसे धर्म, अधरम, आकाश और काल ये चार द्रव्य तो 
निष्किय हैं, इनमें हत्तन-चज्नन नहीं होता, शेष जीव और 
पुट्क्ष ये दो द्रव्य सक्रिय हैं। इन दोनों द्रव्यॉको जो चढने में 
सद्दायता करता है वह घसंद्रव्य है ओर ज्ञो ठहरनेमें सद्दायता 
करता है वह अधमेद्रव्य है। यद्यपि चछने और ठदरनेकी शक्ति 
तो जीव पुदूगछमें ही है, किन्तु बाह्य सहायताके बिना उस 
शक्तिकी व्यक्ति नहीं हो सकती | जैसे परिणमन करनेकी शक्ति 
तो संसारकी प्रत्येक बस्तुमें मौजूद है, किन्तु काछद्रव्य उसमें 
सहायक दे उसको सद्दायताके बिना कोई वस्तु परिणमन नहीं 
कर सकती । इसी तरद घर्म और अपमंको सदायताके बिना न 
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किसोमें गति हो सकती है और न किसीकी स्थिति हो सकती 
है। ये दो द्रव्य ऐसे हैं, जिन्हें जेनोंके सिवा अन्य किसो भो 
चने नहीं साना। दोनों द्रब्य आकाशकी तरद हो अमूर्तिक 
हैं सौर समस्त छोकव्यापी हैं। जैसा कि कद्दा है-- 
“बम्मत्यिकायमरसं अवण्णगंधं असदमप्फासं | 
लोगोगा्॑ पुद्॑ पिहुलमसंखादियपदेस ॥| ८३ ॥ 
“-पंचास्ति० | 


“धमंद्रव्यमें न रस है, न रूप है, न गंध है, न रपशे है, 
और न बह शब्दरूप दी है।,तथा समस्तछोकमें व्याप्त है, 
अखंडित है और असंख्यात प्रदेशो है ।” 

“उदय जद मच्छाणं गमणाणुग्गहयर हवदि लोए | 
तह जीवपुग्गलाणं धम्म॑ दव्|॑ बियाणेहि ॥ ८५ ॥? 
--पंचास्ति० | 


जैसे इस लोकमें जल मछक्ियोंके चलनेमें सहायक है 
-है वैसे दी धमेद्रव्य जीव भोर पुदूगलोंके चढनेमें सहायक है ।? 


“जह इवदि धम्मदव्बं तह त जाणेह दृष्वमधम्मक्खं | 
ठिदिकिरियाजुत्ताणं. कारणभूद॑ तु पुढवीब॥ ८६ ॥! 
--पंचास्ति० | 
जैसा धमेद्रव्य है वैसा हो अधमंद्रव्य है। अधसंद्रव्य ठहरते 
“हुए जीव पुदुगल्षोंको प्रथ्वीकी तरद्द ठहरनेमें सहायक है ।? 
सहायक होने पर भी धर्म और अधमे द्रव्य प्रेरक कारण 
-नहीं हैं, अथोत्‌ किसीको बल्ात्‌ नहीं चन्नाते हैं और न बढात्‌ 
ठह्राते हैं। दिन्‍्तु चढते हुएको चक्षनेमें ओर ठहरते हुएको 
-ठदरनेमें मदद करते हैं । 


सिद्धान्त ५ 


यदि उन्हें गति और स्थितिमें मुख्य कारण मान छिया जाये 
सो जो चल रहे हैं वे चछते दी रहेंगे और जो ठहरे हैं वे ठहरे 
दी रहेंगे । किन्तु जो चछते हैं वे ही ठद्दरते भी हैं। अतः जोव 
और पुदूगल स्वयं ही चछते है और रवयं दो ठह्दरते हैं, धर्म 
और अधम केवछ उसमें सहायक मात्र हें । 


४. आकाशद्रन्य 


जो सभी द्रव्योंको स्थान देता है उसे भाकाशद्रव्य कहते हैं । 
यह द्रव्य अमृर्तिक और स्बव्यापी है। इसे अन्य दा्शेनिक भी 
मानते हैं । किन्तु जैनोंद्ी मान्यतामें उनसे कुछ अन्तर है। 
जैनदशनमें आकाशके दो भेद माने गये हैं--एक छोकाकाश 
और दूसरा अल्ोकाकाश। स्वव्यापी आकाशके मध्यमें लोका- 
काश है और उसके चारों ओर सर्वव्यापी अछोकाकाश है। 
छोकाकाशमें छद्दों द्रज्य पाये जाते हैं ओर अलोकाकाशमें केवछ 
-आकाशद्गव्य द्वी पाया जाता है। 
जैसा कि छिखा है-- 
“जीवा पुग्गलकाया धम्माधम्मा य लोगदोणण्णा। 
तत्तो अणण्णमण्णं आयासं अंतबवदिरितं ॥ ९१ ॥! 
“-पंचास्ति० | 
धज्ीव, पुदूगछ, घ्म और अधरमंद्रव्य छोकसे बाद नहीं हैं । 
और झाकाश उस लोकके अन्दर भी है और बाहर भी है, 
क्योंकि उसका अन्त नहीं है।! 
सारांश यदद है कि आकाश सबजंव्यापी है। उस आकाक्षके 
'बोचमें ल्ञोकाकाश है जो अक्कश्रिम है--किसोका बनाया हुआ नहीं 
है। न उसका आदि है और न अन्त हो है। कटिके दोनों भागों- 
पर दोनों हाथ रखकर और दोनों पैरोंको फैज्ञाकर खड़े हुए पुरुषके 
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समान छोकका आकार है। नीचेके भागमें सात नरक हैं। 
नामि देशमें मनुष्यल्ञोक है और ऊपरके मागमें स्वगछोक है। 
सथा मस्त प्रदेशमें मोक्षस्थान है। चूँकि जोष शरीरपरिमाण 
बाला और स्वभावसे द्वी ऊपरको जानेबाला है अतः कम बन्धनसे 
मुक्त होते ही वह जीव शरीरमेंसे निकक्षकर ऊपर चला जाता 
है और जाकर मोक्षस्थानमें ठहर जाता है। उससे आगे वह 
जा नहीं सकता, क्योंकि गमनमें सहायक घमेद्रव्य बद्दीतक पाया 
जाता है, उससे आगे नहों पाया जाता। और उसको सद्दायताके 
बिना वह आगे जा नहीं सकता | इसीछिये जब कुछ दाशनिकोने 
जैनोंसे यह प्रश्न किया कि घर्मं ओर अधरम द्रव्यकी आवश्यकता 
ही क्‍या है, आफाश उनका भी काये कर लेगा तो उन्होंने उन्हें 
उत्तर द्या-- 
“आधगासं अवगासं गमणद्वदिकारणेहिं देदि जदि। 
उड़हं गदिप्पघाणा सिद्धा चिट्ंति किघ तत्थ॥ ९२ ॥! 
--पंचात्ति० । 
“यदि आकाश अवगाइके साथ साथ गमन ओर स्थितिका 
भी कारण हो जायेगा तो ऊष्वे गमन करनेवात्ते मुक्त जोब 
मोक्षस्थानमें कैसे ठहर सकेंगे । 


इस पर यह कहा जा सकता है कि मुक्तजोब ऊपर छोकके 
अग्रभागमें यदि नहीं ठदर सकेंगे तो न ठहरें। मात्र उन्हें ठद्द- 
शनेके छिये द्वी तो दो द्रव्यॉंकी मान्यता नहों को जा सकती ९ 
इसका उत्तर देते हुए आचाये कुन्दकुन्द कहते हैं-- 
जम्हा उवरिमष्ार्ण सिदाणं जिणवरेहि पण्णर्त्त । 
तम्हा गमणद्धांणं आयासे जाण णत्यित्ति ॥ ६३ ॥? 
ह$ -पंचास्ति० ४ 
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“यतः भगवान जिनेन्द्रने मुक्त जीवॉका स्थान ऊपर छोकके 
अग्रभागमें बतढाया है, अतः आफाश गति और स्थितिका 
लनिमित्त नहीं है । 
तथा-- 
“जद हबदि गमणद्देदू आगासं ठाणकारणं तेसिं। 
पसजदि अलोगद्दाणी लोगस्स य अंतपरिवड़ी ॥ ९४ ॥! 
““पंचास्ति० । 
यदि आकाश जीव और पुदुगढोंके गसन और स्थितिमें 
भी कारण होता है तो' ऐसा माननेसे लोककी अन्तिम मयोदा 
बढ़ती है और अरलोकाकाशको हानि प्राप्त दोतो है, क्योंकि फिर तो 
जीव और पुदूगल गति करते हुए आगे बढ़ते जायँंगे। भौर 
ज्यों ज्यों वे आगे बढ़ते जायँगे त्यों त्यों ढोक बढ़ता जायेगा और 
अलोक घटता जायेगा ।” 
इसपर भी यह कद्दा जा सकता है कि छोककी वृद्धि भ्रोर 
अछोककी द्वानि यदि द्ोती है तो होओ, तो उसपर पुनः आचाये 
'म्हाधम्मा धम्मा गमणछिद्कारणाणि णाकासं। 
इृदि जिणवरेहि मणिद॑ लोगसहावं सुणंताणं ॥ ९५ ॥? 
“-पंचास्ति० | 
(जिनबर भगवषानने श्रोताजनोंको क्षोकका स्वभाव ऐसा ही 
बतलाया है। अतः घममं और अधमद्रव्य दो गति और स्थितिफे 
कारण हैं, आकाश नहीं । 
आशय यह है कि एक ही आकाशके दो विभाग कायम 
रखनेमें प्रधान कारण धर्म और अधमेद्रव्य हैं। इन दोनों 
द्व्योंकी ब्रजदसे ही जीब और पुदूगढ लोकाकाशकी मयोदासे 
छ 
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बाहर नहीं जा सकते। जेनेतर दाझेनिछोंने आकाश द्रव्यको 
सानकर भो न तो क्ोकका कोई खास आकार माना और न 
आत्माको सक्रिय और शरीर परिमाणवाद्वा ही माना। इसडिये 
उसका नियमन करनेके लिये उन्हें धर्म और अधम नामके द्रव्य 
साननेकी आवश्यकता भी प्रतोत नहीं हुईं। किन्तु जैनधममें 
वैसी व्यवस्था होनेसे आरकाशसे जुदे, किन्तु उप्रके समकक्ष 
दो द्रव्य और माने गये। इस तरह धर्म और अधमेद्रव्यके 
निमित्तसे एक हो आकाझ अखरड द्ोकर भी दो रूप दो गया 
है। जितने आकाशरमे सब द्रव्य पाये जाते हैं उतने आकाशको 
जलोफाकाश कद्दते हैं और उससे अतिरिक्त जो शुद्ध अकेला 
आकाश है उसे अल्लोकाकाश कहते हैं । 


५ कालद्व॒व्य 


जो वस्तुमात्रके परिवतन करानेमें सहायक दे उसे कालद्रव्य 
कहते हैं। यद्यपि परिणमन करनेकी शक्ति सभो पदार्थोंमें है, 
किन्तु बाह्य निसित्तके बिना उस शक्तिक्नी व्यक्ति नहीं हो सकती। 
जेसे कुम्हारके चाकमें धूमनेकी शक्ति मौजूद है, किन्तु कीढका 
साइ्टाय्य पाये बिना वह घूम नहीं सकता, पेसे हो संसारके 
पदार्थ भी काढद्रव्यका साहाय्य पाये बिना परिवतेन नहीं कर 
सकते । अतः काछद्॒व्य उनके परिवतेनमें सद्दायक है। किन्तु वह 
भरी वसर्तुर्भोका बलात्‌ परिणमन नहीं कराता है और न एक 
द्रव्यका दूसरे द्रव्यरूप परिणमन कराता है, किन्तु स्वयं परिणमन 
करते हुए द्रव्योंका सहायकमात्र दो जाता है। 

काछ दो प्रकारका है--एक निमश्वयकाढ ओर दूसरा व्यवद्दार- 
काह्। छोकाकाशके प्रत्येक प्रदेशपर जुदे जुदे काछारु-काछके 
अगु स्थित हैं, उन काछारुतंको निः्नयकात् कहते हैं। अभोत्‌ 
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'काछद्रज्य नामको बस्तु वे काल्ामु हो कहे जाते हैं। उन काका- 
ग॒ुओंके निमित्तसे हो संखारमें प्रतिक्षण परिवर्तन होता रहता है । 
उन्हींफे निमिचसे प्रत्येक वस्तुका अस्तित्व कायम है। आकाशके 
एक प्रदेशमें स्थित पुदूगलका एक परमारु मन्दगतिसे जितनी 
देश्में उस प्रदेशसे छगे हुए दूसरे प्रदेशपर पहुँचता है. उसे समय 
कहते हैं। यह समय काछद्रव्यको पयोय है। समयोंके समूहको 
ही आवक्षी, उछवास, प्राण, स्वोक, घटिका, दिन रात आदि 
कहा जाता है यद सब व्यवदारकाल है। यह व्यवद्वारकार सौर 
मण्डक्षको गति और घड़ों वगैरदके द्वारा जाना जाता है तथा 
इसके द्वारा द्वी निश्चयकराकज्ष अथोत्‌ कारछदव्यके श्रस्तित्वका अनु- 
मान किया जाता है; क्‍योंकि जेसे किसी बच्चेमें शेरका व्यवहार 
करनेसे कि “यह बच्चा शेर है” शेर नामके पशुके द्ोनेका निश्चय 
किया जाता है, बसे दो सूर्य आदिकी गतिमें जा! काछका व्यवहार 
किया जाता है वह औपचारिक है, अतः काक्ष नामका कोई 
स्वतंत्र दृव्य होना आवश्यक है जिसका उपचार ठोकिर उयवद्ार- 
में किया जाता है। कारद्रत्यकों अन्य दाशनिकोंने भी माना है, 
किन्तु उन्होंने व्यवद्दारकालको दो कालद्रज्य मात लिया हे । काल- 
द्ृग्य नामकी अग़ुरूप वस्तुको केबछ जेनोंने हो स्वीकार किया 
है । यह कालद्रव्य भी आकाशको तरह दी अमूर्तिक है। अन्तर 
केवल इतना है कि आकाश एक अखणड है, किन्तु काछद्ृव्य अनेक 
हैं, जेसघा कि छिखा है--- 


लछोयायासपदेसे एकक जे ठिया हु एकका। 
रयणाणं रासिमिव ते कालछाणु असंखदव्वाणि ॥ 


'डोकाकाशके एक एक प्रदेशपर रस्नोंको राक्षिकी तरह जो 
'एक एक करके स्थित हैं, वे काज्षारु हैं ओर वे असंख्यात द्रव्य दैं। 
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अथौत्‌ प्रत्येक काछागु एक एक द्रव्य है जेसे कि पुदूगढका प्रत्येक- 
परमार एक एक द्रव्य है। 


प्रबचनसार आदि प्रन्थोंमें इन कालारुओंके सम्बन्धमें 
अनेक उपपत्तियोंका उपपादन करके अच्छा प्रकाश डाज्ञा गया है 
जो मनन करने योग्य है । 

इस प्रकार जेनदशेनमें ६ द्रव्य माने गये हैं। काछको छोड़- 
कर शोष द्रव्यॉंको पश्चास्तिकाय कहते हैं। “अस्तिकाय! में दो 
शब्द मिले हुए हैं एक “अस्तिः और दूसरा 'काय!। “अस्ति! 
शब्दका अर्थ 'है? द्वोता है जो कि अस्तित्व सूचक है, ओर काय- 
शब्दका अर्थ द्वोता है शरीर!” । अर्थात्‌ जेसे शरीर बहुदेशो होता 
है वैसे ही काछके सि्रा होष पाँच द्रव्य भी बहुप्रदेशी हैं। 
इसलिये उन्हें अस्तिकाय कद्दते हैं । किन्तु कालद्रव्य अस्तिकाय 
नहीं है, क्‍योंकि उसके काछार॒ु असंख्य दोनेपर भी परस्पर २ सदा 
अबद्ध रहते हैं, न तो वे आकाशके प्रदेशोंकी तरद्द सदासे मिले 
हुए एक और अखरण्ड हैं और न पुदूगत परमागणुश्रोंकी तरह 
का 20४ और कभी बिछुड़ते द्वी है । इसछिये वे “'काय? नहीं 

जाते । 


प्रदेशके सम्बन्धमें भो कुछ मोटी बातें जान छेनी चाहिये । 
जितने देशको एक पुदूगल परमाणु रोकता है उतने देशको प्रदेश 
कहते हैं। छोकाकाशमें यदि क्रमवार एक एक करके परमाणुओं- 
को बराबर बराबर सटाकर रखा जाये तो अ्रसंख्यात परमाणु 
समा सकते हैं, अतः लोकाकाश और उसमे व्याप्त थम और 
अधम द्रव्य असंख्यातप्रदेशी कद्दे जाते हैं। इसी तरह शरीर 
परिमाण जीवद्रव्य भी यदि शरीरसे बाहर होकर फैडे तो लोका- 
काशमें व्याप्त हो सकता है अतः जीवद्रव्य भी असंख्यातप्रदेशी 
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है। पुदूगछका परमाणु तो एक हो प्रदेशी है, किन्तु उन परमाणओं 
के समहसे जो स्कन्‍्ध बन जाते हैं वे संख्यात, असंख्याठ और 
अनन्त प्रदेशी द्वोते हैँ। अतः पुदूगल द्वव्य भी बहुप्रदेशी है। 
इस गा बहुप्रदेशी दोनेसे पाँच द्र॒व्योंकों पद्मास्तिकाय भो 
कहते 


६, यह विश्व और उसकी व्यवस्था 


यह विश्व, जो हमारी चम्मचक्कुओंके सामने है और जिसमें 
हम निवास करते हैं, इन्हों द्रव्योंसे बना हुआ है। “बना हुआ? 
से मतलब यह न छे छेना चाहिये कि किसीने अमुक समयमें इस 
विश्व्री रचना की है। यद्द विश्व तों जनादि-अनिधन है, न 
इसका आदि द्वी है और न अन्त दी हे, न कभी किसीने इसे 
बनाया है और न कभी इसका अन्त ही होता है। अनादिकातसे 
यह ऐसा दी चक्ना आ रहा है ओर अनन्तकाज्ञ तक ऐसा हो 
चज्ञा जायेगा । रहा परिवर्तेन, सो वह तो प्रत्येक वस्तुका स्वभाव 
है। सवंथा नित्य तो कोई वस्तु है द्वी “नहीं। हो भी नहीं सकतो 
क्योंकि बस्तुको स्वथा नित्य माननेपर विश्वर्में जो वैचित्र्य दृष्टि 
गोचर होता है वह संभव नहों द्वो सकता। अतः परिवतेनशील 
संसारका मौछिक स्थितिमें कोई परिवर्तन न होते हुए विश्वक्रो 
व्यवस्था सदा जारो रहती दै। 

किन्तु कुछ दाशेनिकों और जनसाधारणकी भी ऐसी धारणा 
है कि इस विश्वका कोई एक रचयिता द्ोना चाहिये, जिसको 
आज्ञासे विश्वकी व्यवस्था सदा नियमित रीतिखे ज्ञारी रद्दतों है। 
सृष्टिरचनाके सम्बन्धमें यों तो अनेक मान्यताएँ प्रचछ्धित हैं 
किन्तु सोटेरूपसे उन्हें तीन भागमें रखा जा सकता है। एक 
पविभागवाले तो यह मानते हैं कि एक परमेश्वर या ब्रह्म ही अनादि 


श्ण्रे खैनधर्म 


अनन्त है। जो एक ज्हको हो अनादि अनन्त मानते हैं उनका 
कहना है कि जद्धके सिवाय अन्य कुछ है ही नहीं। यह जो कुछ 
भी सृष्टि दिखाई दे रही है बद स्वप्रके समान एक भ्रकारका भ्रम 
है। जो परमेश्वरको हो अनादि अनन्त मानते हैं उनका कहना 
है कि यह सृष्टि अममात्र तो नहीं है। किन्तु इसे परमेश्वरने दी 
नास्तिसे अस्तिरूप किया है। पहले तो एक परमेश्वरके सिवाय 
कुछ था दी नहीं | पीछे उसने किसी समयमें अवस्तुसे ही ये सब 
वस्तुएं बना दी हैं । जब वद 'बाहेगा तब फिर वह इन्हें नास्तिरूप 
कर देगा और तथ सिवाय उस एक परमेश्वरके अन्य कुछ भो न 
रहेगा । दूसरे विभागवाले कद्दते हैं अवस्तुस्ते कोई वस्तु बन नहीं 
सकती, वस्तुसे ही वस्तु बना करतों है। संसारमें जीव और 
अजीब दो प्रकारका वसतुएँ दिखाई देती हैं, वे किसीके द्वारा 
बनाई नहीं गई हैं। जिस प्रकार परमेश्वर सदासे है उसी प्रकार 
जीव ओर अजीवरूप बसस्‍्तुएँ भी सदासे हैं, सदा रहेंगी। परन्तु 
इन वस्तुझोंकी अनेक अवस्थाओंका बनाना और बिगाढ़ना उस 
परमेश्वरके हो द्वाथमें है.। तीसरे विभागवालॉका कहना है 
कि जीव और अजोव ये दोनों ही प्रकारकी बस्तुएँ अनादिसे हैं 
ओर अनन्तकाद्ष तक रहेंगी। इनकी अवस्थाप्लोंको बदढनेवाला 
ओर इस विश्वका नियामक कोई तीसरा नहों हैं। इन्हीं बर्ठुओंके 
परस्परके सम्बन्धसे इन्द्दीके गुणों ओर स्वभावोंके द्वारा सब परि- 
बतेन स्वयमेय द्वोता है । 

इस प्रकार इन तीनों मतोंमें यद्यपि बहुत अन्तर है तो भी 
एक बातमें ये तीनों हो सहमत हैं। तीनोंने ही किसो न किसी 
वस्तुको अनादि अधश्य माना दे । पहला ज्ह्य या ईश्वरको अनादि 
मानता है। वही इस विश्वको बनाता और बिगाढ़ता है। दूसरा' 
परमेशवरके हो समान जीव भोर अजीवकों भी अनादि मानता 
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है । तीसरा जीव और अज्ञीवको दही अनादि मानता है। अतः 
इन तीनोंमें यह विवाद तो उठ ही नहीं सकता कि बिना बनाये 
सदासे भी कोई वस्तु हो सकती है या नहीं। और जब यह मान 
ढिया गया कि बिना बनाये सदास्रे भी कोई या कुछ बस्तुएँ दो 
सकतो हैं तो यह बात भो सभी रवीकार करेंगे कि बस्तुमें कोई 
न कोई गुण या स्वभाव भी अवश्य होता दे; क्‍योंकि बिना किसी 
गुण या स्वभावके कोई वस्तु दो दी नद्ीं सकती। भौर जैसे बह 
वस्तु अनादि है बसे ही उसका गुण या स्वभाव भी जनादि हे । 
सारांश यह है कि दो बातोंमें संसारके सभी मतवाके एकमत हैं 
कि संखारमें कोई वस्तु बिना बनाए अनादि भो हुआ करती है 
ओर बिना बनाये उसके गुण और स्वभाव भी अनादि दोते हैं। 
झब केवछ यह निश्चय करना है कि कौन वस्तु तो बिना 
हुई अनादि है और कोन वस्तु सादि है 

जब दम संसारकी ओर दृष्टि देते ६ तो संखारमें तो हमें 
कोई भी वस्तु ऐसी नहों ,मिछती जो बिना किसी वस्तुके ही 
बन गई हो | और न कोई ऐसी वस्तु दिखाई देती है जो किसो 
समय एकद्स नास्तिरूप हो जाती दो । यहाँ तो वरतुसे दो वस्तु 
बनती देखो जाती है । सारांश यह है कि न तो कोई स्वेया 
नवीन वस्तु पैदा द्वी होती हे और न कोई वस्तु सर्वेथा नष्ट ही 
होतो हे। किन्तु जो वस्तुएँ पहकेसे चक्षी जाती हैं उन्हींका 
रूप बदऊ-बदछकर नवोन-नवीन वस्तुएँ दिखाई देती रहती हैं। 
जैसे, सोनेसे अनेक प्रकारके आभूषण बनाये जाते हैं। सोनेके 
बिना ये आभषण नहीं बन सकते। फिर उन्हीं आमभषणोंको 
तोड़कर दूसरे प्रकारके आभषण बनाये जाते हैं। सोना उनमें 
भो रहता दे । इसी प्रकार मिट्टो, जल्ष, वायु और धूपका संयोग 
पाकर बीज दी वृश्षरूप परिणत होता हे। पृष्धको जछा देनेपर 
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उसके कोयडे दो जाते हैं. और कोयले जलकर राख हो जाते हैं | 
इससे यही सिद्ध दोता है कि वस्तुसे हो वल्तुकी उत्पत्ति होती 
है। तथा जगतमें एक भी परमाण न तो कम होता है और न 
बढ़ता है । सदा जितनेके तितने हो रहते हैँ । हाँ, उनकी अवस्थाएँ 
धदल-धद्लकर नई नई वस्तुओंकी सृष्टि दोतो रदतो है। अत 
यह वात सिद्ध होती है कि संसारमें कोई वस्तु अस्तिखे नास्ति- 
रूप नहीं होती ओर नास्तिसे अस्ति रूप नहों होती । किन्तु हरेक 
बस्तु किसी न किसी रूपमें सदासे चलो आतो है और आगे भो 
किसी न.कफिसी रूपमें सदा विद्यमान रहेगी | अ्रथोत्‌ संक्षारकी 
जीव घ अजीवरूप सभी वस्तुएँ भनादि अनन्त हैं. और उनके 
अनेक नवोनरूप द्वोते रहनेसे हो यह संसार चल्न रहा है । 

इस प्रकार जीव व अजीवरूप सभो वस्तुओंकी नित्यता सिद्ध 
डो जानेपर अब केवल एक बात निर्णय करनेके योग्य रद्द जाती 
है कि संसारके ये सब पदाथें किस तरहसे नवीन नवोन रूप 
घारण करते हैं। इस बातका निरंय करनेके लिये जब हम 
संसारकी ओोर दृष्टि ढातते हैं तो हमें मालूम होता है कि मनुष्य 
मनुष्यसे ही पेदा होता है। इसी तरह पशु-पक्षो भी अपने माँ- 
भापसे ही पेदा होते देखे जाते हैं। ब्रिना माँ-वापके उनको 
सत्पत्ति नहों देखी जाती | गेहूँ, चना आदि अनाज तथा आम, 
अमरुद आदि वनस्पतियाँ भी अपने अपने बोज, जड़ या शाला 
वगेरदसे हो उत्पन्न द्ोती हुईं देखी जाती हैं। और जैसे ये 
आज उत्पन्न द्ोती हुई देखा जातो हैं वेसे हो पहले भो उत्पन्न 
दोतो हांगी । इस तरह इन सब वस्तुओंकी उत्पत्ति अनादि 
साननेपर इस घरतीको भी अनादि मानना ही पढ़ता है। 

जिस प्रकार बस्तुएँ अनादि अनन्त हैं उसो प्रकार उनके 
गुण और स्वभाव भो अनादि अनन्त हैं। जैसे, अप्रिक्रा स्वभाव 
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अषध्ण है। यह उसका स्वभाव अनादिसे हो है और अनन्त 
काछतक रहेगा। इसी प्रकार अन्‍य वस्तुओंके सम्बन्धमें भी 
समझ लेना चादिये। यदि वस्तुओंके गुण ओर स्वभाव सदा 
बदलते रहते तो मनुष्यकों किखी वस्तुकों छूने या उसके पास 
आने तकका साहस भी न होता | उसे सदा यह भय रहता कि 
न जाने आज इसका क्या स्वभाव द्वो गया है ? परन्तु उनके 
गुण और सवभावके विषयमें बह सदा निर्भय रहता है, क्योंकि 
वह उनके स्वभावके विषयमें अपने और अपनेसे पूववर्ती 
सज्जनोंके अनुभवपर पूरा भरोसा करता है। अतः यह सिद्ध 
दोता है कि वस्तुओओंकी ही तरह उनके गुण और स्वभाव भी 
अनादि-अनन्त हैं । 


इसो प्रकार संस्रारकी वस्तुओंकी जाँच करनेपर यह भो 
मालूम होता है कि दो या तीन वस्तुओंको मिछानेसे जो बतुएँ 
आज बन सकती हैं वे पहले भी बन सकती थों। जैसे नीला 
ओर पोछा रंग मिछानेसे आज हरा रंग बन जाता है, यह्‌ रंग 
पहले भी बन सकता था और आगे भी बनता रहेगा। ऐसे हो 
किसी एक वस्तुके प्रभावस्रे जो परिवतेन दूसरो बस्तुमें दो जाता 
है बह पहले भी होता था या दो सकता था और आगे भी द्वोता 
रहेगा । जैसे, आगकी गर्मीसखे जो भाप झ्राज बनती है वहो 
पहले भी बनतो थी और आगेको भो 'बनतो रहेगी । जछानेसे 
जैसे आज़ तकढ़ी, आग, कोयल्ञा राखरूप द्वो जाती हैं. वेसे हो वे 
'पहले भी होती थों और आगे भी दोंगी। सारांश यह है कि 
अन्य वस्तुओंसे प्रभावित दोने तथा अन्य वस्तुओंको प्रभावित 
करनेके गुण और स्वभाव भी वस्तुओंमें अनादि हैं । 


इस प्रकार विचार करनेपर जब यह बात सिद्ध हो जाती है 
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कि वृक्से बीज और बीजसे वृक्षकी उत्पत्तिके समान या मुर्गीसे 
अण्डा और अण्डेसे मुर्गीड़ी उत्पत्तिके समान संसारके सभी 
भनुष्य, पशु, पक्षी और वनस्पतियाँ सन्‍्तान दर सनन्‍्वान अनादि 
काछसे चले आते हैं । किसी समयमें इनका आदि नहीं हो सकता 
और इन सबके अनादि द्ोनेसे इस प्रथ्वोका भी अनादि द्ोना 
जरूरी है। साथ द्वी वस्तुओंके गुण स्वभाव ओर एक दूसरेपर 
असर डाक़ने तथा एक दूसरेके असरको भ्रहण करनेकी प्रकृति 
भो अनादि कालसे हो चछो आतो है, तव जगतके प्रबन्धका 
सारा ढाँचा दी मनुष्यकी आँखोंके सामने हो जाता है। उसे 
स्पष्ट प्रतोत होने लगता है कि संसारमें जो कुछ द्वो रद्दा है वह 
सब वस्तुभोंके गुण और स्वभावषके द्वी कारण दो रद्दा है। इसके 
सिया न तो कोई ईश्वरीय झक्ति ही इसमें कोई कार्ये कर रही 
है और न उसकी कोई जरूरत दी है। जैसे जब समुद्रके पानोपर 
सूरजछी घूप पढ़ती है वो एस घूपमें जितना ताप होता है उसीके 
अनुसार समुद्रका पानी भापरूप बन जाता है। ओर जिघरको 
हवा होतो है उघरको दी भाप बनकर चढा जाता है। फिर जहाँ 
कहों भी उसे इतनी ठंड मिल जाती है कि वह पानीका पानी 
हो जावे वहीं पानो होकर वरसने लगता है। फिर बह बरसा 
हुआ पानी स्वभावसे हो ढालकी ओर बहता हुआ बहुत-सी 
चीजोंको अपने साथ लेता हुआ चढा जाता है। और बहता- 
बहता नवियोंके द्वारा ध्मुद्रमें हो जा पहुँचता है । 

धूप, दृवा, पानो और मिट्टी आदिके इन उपयुक्त रव भावोंसे 
दुनिया में क्ञास्खों करोड़ों परिवतेन हो जाते हे, जिनसे फिर छात्रों 
करोड़ों काम होने छग जाते हँ। अन्य भो जिन परिवतंनोंपर 
दृष्टि ढाढते हैं उनमें भो वस्तु स्वभावकों दी कारण पाते हैं । 
अजय संसारकी सारो बस्तुएँ ओर उनके गुण स्वभाव सदासे हैं 
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और जब संसारकी सारी बस्तुएँ दूसरी वस्तुओंसे प्रभावित दोती 
हैं और दूसरी वस्तुओंपर अपना श्रभाव डाछती हैं धव तो यह्‌ 
थात जरूरी दे कि उनमें सदासे ही श्ादान-प्रदान होता रद्दता है 
और उसके कारण नाना परिवतेन द्वोते रहते हैं। यही संसारका 
थक्र है जो वस्तु स्वभावके द्वारा अपने आप दी चढ रहा है। 
किन्तु अविचारी मनुष्य उससे चकित होकर अममें पढ़े हुए हैं । 

विचारनेकी बांत है कि जब समुद्रके पानीकी ही भाप बनकर 
उसका दी बाद बनता है तब यदि वस्तुस्वभावके सिवाय कोई 
दूसरा ही वषोका प्रवन्ध करनेवाल्ा होता तो वह कभी भी उस 
समुद्रपर पानी न बरसाता जिसके पानीकी भापसे दी वह बादरू 
बना था । परन्सु देखने में तो यही आता है कि थादुऊको जहां भी 
इतनी ठंड मिल जातो है कि भापक्रा पानी बन जावे वहीं बंद 
बरस पढ़ता है। यद्दी कारण दै.कि वह समुद्रपर भी बरसता है 
ओर घरतीपर भी | बादरूकों तो इस बातका ज्ञान दी नहीं कि 
ठसे कहाँ वरसना चादिये और कहाँ नहों। इसीखे कभो बषों 
समयपर द्ोती है भोर कभी कुसमयमें । बल्कि कभी कभी तो 
ऐसा होता है कि सारी फसल भर अच्छी वर्षो होकर अन्तमें एक 
आाघ वषोकी ऐसो कमी हो जाती है कि सारो करी कराई खेतो 
मारी जातो है। यदि बरतु स्वभावके सिवाय कोई दूसरा श्रवन्ध- 
कतों द्ोता तो ऐसी अन्धाधुन्धी कभी भी न होती। इसपर 
शायद यह कहा जाये कि उसकी तो इच्छा दी यह थो कि इस 
खेतमें अनाज पेदा न द्वो या कम पेदा दो । परन्तु यदि यद्दो बात 
दोती तो कद सारी फसल भर अच्छो वर्षों करके उस खेतीकों 
इतनी बढ़ी ही क्यों दोने देता ! बल्कि बह तो उस किखानकों 
बीज ही न बोने देता। यदि किसानपर उसका काबू नहीं चकछ 
सकता था तो खेतमें पड़े ध्ीअको हो बह न उगने देता । यदि 
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बीजपर भी उसका काबू न था तो बारिश को एक बूँद भी उस 
खेतमें न पढ़ने देता। तथा यदि संसार के उस प्रबन्धकंतोंकी यद्दी 
इच्छा धोती कि इस वर्ष अनाज ह्वो पैदा न हो या कमतो पेदा हो 
तो बह उन खेतोंको हो न सुखाता जो बारिशके हो ऊपर निर्भर 
हैं वल्कि उन खेतोंको भी जरूर सुखाता जिनमें नहरसे पानी 
आता है| परन्तु देखनेमें यही आता दे कि जिस वर्ष वषों नहीं 
होती ठस वर्ष उन खेतोंमें तो कुछ भी पैदा नहीं होता जो वर्षापर 
निर्भर हैं, और नदवरसे पानी आनेवाले खेतोंमें उसी वर्ष 
सब कुछ पैदा हो जाता है । इससे सिद्ध है कि संघारका कोई 
एक प्रवन्धकर्ता नहों है बल्कि वस्तु स्वभावके कारण ही जब वर्षा के 
'निमित्त कारण जुट जाते हैं तव पानी बरस जाता है ओर जब वे 
कारण नहीं जुटते तब पानी नहीं बरखता। बर्षाको इस बातका 
झान नहीं है कि उसके फारण कोई खेती हरी होगी या सूखेगो 
और संसारके जीवोंका ज्ञाभ ह्ोगा या हानि। इसीसे ऐसी 
गढ़बढ़ी दो जातो है कि जहाँ आवश्यकता द्वोतो है वहाँ एक बुंद 
ओ पानी नहीं पढ़ता और जहाँ आवश्यकता नहों होती वहाँ खुब 
अषों हो ज्ञाती है। किसी प्रबन्धकर्ताके न द्ोनेके कारण ही 
मलुष्यने नहर निकाछठकर और कुएं आदि खोदकर यह प्रबन्ध 
किया है कि यदि वषों न हो तो भो अपने खेतोंको पानी देकर 
बह अनाज पेदा कर सके । 

इसके सिवाय जब प्रत्येक धर्मके अनुसार संसारमें इस समय 
पापोंकी हो अधिकता हो रह्दी है और नित्य ही भारी भारी 
अन्याय देखनेमें आते हैं तब यद् कैसे माना जा सकता है कि 
जगतका कोई प्रबन्धकतों भो है, जिसकी आज्ञाको न मानकर 
ही ये सब अपराध और पाप हो रहे हैं। शायद कट्दा जाये कि 
राजाकी भी तो भाज्ञा भंग होती रहती है। किन्तु राजा नतो 
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सर्वेक्ञ ही होता है और न स्वशक्तिमान। इसलिये न तो उसे 
स्व अपराध करनेवारढोंका ही पता रहता है और न वह सब 
प्रकारके अपराधोंको दूर दो कर घकता है। परन्तु जो सबज्ञ 
और सर्वशक्तिमान्‌ दो भौर एक छोटेसे परमाणुसे लेकर आकाश 
तककी गति ओर स्थितिका कारण हो, जिसकी इच्छाके बिना 
एक पत्ता तक भी नहीं दिख सकता हो, उसके सम्बन्धमें यह 
बात कभी भी नहीं कहदो जा सकती । एक ओर तो उसे संसारके 
एक एक कणका' प्रबन्धकतों बताना और दूसरी ओर अपराधोंके 
रोकनेमें उसे असमर्थ ठद्राना यह तो उस प्रबन्धकतोंका 
परिद्यास है। 

तथा यदि कोई इस संसारका प्रबन्धक द्वोता तो बह यह 
अवश्य बतलाता कि इस समय हमें जो सुख या दुःख मिल्न रद्दा 
है बह हमारे कौनसे कृत्योका फछ है जिससे हम आगामीको 
बुरे ऊृत्योंसे बचते और अच्छे कार्मोकी ओर क्गते। परन्तु दमें 
तो यद्द भी मालस नहीं कि पुण्य कया है और पाप क्या है ? एक 
ही कृत्यको कोई पाप कहता है और कोई पुण्य । यही वजह है 
कि संसारमें सैकड़ों प्रकारके मत फेडे हुए हैं और तमाशा यह्‌ 
है कि सब हो अपने अपने मतकों उसी स्शक्तिमान्‌ परमात्माका 
बतलाया हुआ कद्दते हैं। जहाँ तक हस समझते हैं ऐसा अन्घेर 
तो मामूछठी राजाओंके राज्यमें भी नद्दीं होता। प्रत्येक राजाके 
राज्यमें जो कानून प्रचलित होता है, यदि कोई मनुष्य उसके 
विपरीत नियम चल्ताना चादह्ृता है या उसके विरुद्ध प्रचार करता 
है तो वह दण्ड पाता है। किन्तु सर्वेशक्तिमान परमात्माके 
राब्यमें सेकढ़ों ही मतोंके प्रदारक अपने अपने घमेका उपदेश 
करते हैं--अपने अपने सिद्धार्न्ताको उसी एक परमेश्वरकों आज्ञा 
थताकर उसके हो अनुसार चल्ननेकी घोषणा करते हैं। ओर यह . 
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सब कुछ होते हुए भो संसारके भ्रबन्धकर्ता उस सर्वेशक्तिमान्‌ 
परमेश्वरकी श्ररसे कुछ भो रोकटोक इस विषयमें नहों होती । 
ऐसी स्थितिमें तो कभी भी यह नहीं माना जा सकता कि कोई 
सर्वेशक्तिमान परमेश्बर इस संसारका प्रवन्ध करता हैं। वल्कि 
यही माननेके लिये विंवश द्ोना पढ़ता है कि वस्तु रथभावपर 
दो संसारका सारा ढाँचा बंधा हुआ है और उसोके अनुसार 
जगतका सब प्रबन्ध चल्ला आता है । यद्दी कारण है कि यदि कोई 
सलुष्य वस्तु स्वभावके विपरीत आचरण करता“है तो ये सब 
बस्तुएँ उसको मना करने या रोकने नहीं जातीं। और न अपने 
स्वभावके अनुसार कभो अपना फछ७ देनेसे हो चुकतो हैं। जैसे 
आगमें चाहे तो फोई बालक नादानीसे अपना हाथ डाल दे था 
किसी बुद्धिमान पुरुषक्ा दाथ मूलसे पढ़ जावे, वह आग अपना 
काम अवश्य करेगी। मनुष्यके शरोरमें सेकड़ों बीमारियाँ ऐसी 
होतो हैं जो उसके अज्ञात दोषोंका ही फड द्वोतो हैं। परन्तु 
प्रकृति या वस्तु स्वभाव उसे यह नहीं बतातो कि तेरे अमुर दोषके 
कारण तुमको यद्द बोमारी हुई है। इसी तरद्द हमारे दोषोंका 
फछ भी हमें वस्तु स्वभावके अनुसार रवय॑ मिछ जाता है। 
इस प्रकार वस्तु स्वमावके अनुखार तो यद्ध बात ठीक बैठ 
जातो है कि सुख दुःख भोगते समय क्यों हमको सारे उन 
फृत्योंको खबर नहों होती, जिनके फउस्वरूप €में वह सुख दुःख 
ओगना पढ़ता है। परन्तु किसी प्रवन्धकतों के माननेको हाुतमें 
वह बात कभी ठोक नहीं बेठती, बल्कि उल्टा अन्चेर हो दृष्टि- 
गोचर द्वोने छगता है । यदि हम यद्ट मानते हैँ कि जो बश्चा किसी 
अऔओर, डाकू या वेश्या आदि पापियोंके घर पैदा किया गया है वह 
अपने भले बुरे कृत्योंके फक्षस्वरूप दी ऐसे स्थानमें पैदा किया 
गया है तो सर्वशक्तिमान्‌ दयालु परमेश्व रको प्रबन्धकतों माननेको 


है 


सिद्धान्त १११ 


अवस्थामें यह वात ठीक नहीं बैठतो; क्योंकि शाराबी शराब 
पीकर ओर उसका बुरा फछ भोगकर भी यदि झराबकी दुकानपर 
जाता है और पहलेसे भी तेज शराब माँगता है तो वरतु स्वभाव- 
के अनुसार तो यह थात ठोक बेठ जाती है कि शराबने उसका 
दिसाग ऐसा खराब कर दिया है जिससे अब उसको पहलेसे भी 
ज्यादा तेज शराब पीनेकी इच्छा दहोतो है । परन्तु जगतके प्रवन्ध- 
कतोके द्वारा ही फल मिलनेको अवस्थामें तो शराब पोनेका पेसा 
दंड मिलना चादिये था जिससे वह झाराबकी दुकानतक पहुँच 
ही नहीं सकता या फिर कभी उसका नाम ही नहों छेता । इसरो 
तरह व्यप्रिज्ञार और चोरी आदिकी भो ऐसी खजा मिलनी 
चाहिये थी, जिससे वह कभी भो व्यभिचार या चोरों करने नहीं 
पाता | जो जीव चोरों या वेश्याओंके घर पेढ़ा किये जाते हैं उन्हें 
ऐसी जगदह् पैदा करना तो चोरी और व्यभिचारकी शिक्षा दिलाने- 
का ही प्रयत्न करना है । सर्वशक्तिमान्‌ दयाहु परमेश्वरसे तो ऐसी 
आशा कभी भी नहों की जा सकतो | 

ऐसी बातें देखकर यही मानना पढ़ता है कि संसारका 
कोई भी एक बुद्धिमान्‌ प्रवन्धकतों नहीं है । बल्कि वस्तु 
स्वभावके द्वारा ओर उस्रीके अनुसार दी जगतका सब प्रवन्ध 
अल रहा दे । खेद है कि मनुष्योंने वस्तु स्वसावकों न 
समझकर संसारका एक प्रबन्धकतों मान छिया है। ध्रथ्वोपर 
राजाको मनुष्योके बीचमें प्रबन्ध सम्बन्धी काये करता हुआ 
देखकर सारे खंसारके प्रवन्धकतो को भी बेसा दी मान क्षिया हे । 
जिस भश्रकार राजा छोग खुशामद ओर स्तुविसे प्रसन्न होकर खुशा- 
मद करनेवा्ॉके वशमें हो जाते हैं ओर उनको इच्छाके अनुसार 
दी कार्य करने छग जाते हैं उसोप्रकार दुनियाके छोगॉने भी संसार- 
के प्रबन्धकतोंको खुशामद या स्तुतिसे प्रसन्न होनेवाझा मानकर 
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उसकी भी खुशामद करना शुरू कर दिया है और अपने आचरणोंको 
सुघारना छोड़ बेठे हैं। इसो बजदसे संसारमे पापोंकी वृद्धि होतो 
जाती दे । जब मनुष्य इस आमक विचारको हृदयसे दूर करके 
बस्तुस्वभावके अटछ सिद्धान्तको मानने ल्वग जायेंगे, तभो उनके 
चित्तमें यह विचार जढ़ पकढ़ सकता है कि जिस प्रकार आँखमिं 
मिच और घावपर नम्रक डाल देनेसे द॒दंका द्ोना आवश्यक है 
यह ददे किसीकी खुशामद या स्तुतिसे दूर नहीं दो सकता, 
जबतक कि मिचे या नमकका असर दूर न कर दिया जाये। 
उस हो प्रकार जैसा हमारा आचरण दोगा वैसा ही उसका फल 
भो हमें अवश्य भोगना पड़ेगा। किसोकी खुशामद या स्तुतिसे उसे 
टाज्षा नहीं जा सकता। 'जिसी करनी वेसी भरनो? के सिद्धान्त- 
पर पूर्ण विश्वास हो जानेपर ही यह मनुष्य बुरे ऋृत्योंसे बच 
सकता है ओर भत्ते ऊृत्योंकी तरफ छग सकता है । परन्तु जब 
तक भनुष्यको यद्द ख्याज्ञ बना रहेगा कि खुशामद करने केवछ 
स्तुतियाँ पढ़ने या भेंट चढ़ाने आदिके द्वारा भी मेरे अपराध 
क्षमा दो सकते हैं तबतक बह बुरे कार्मोंसे नहीं बच सकता 
और न अच्छे कार्मोंकी तरफ छग सकता है । अतः संसारके 
छोगोंको चाहिये कि थे वस्तुस्वभावके अटल सिद्धान्तपर विश्वास 
काववें, अपने अपने भले बुरे कृत्योंका फल मुगतनेके लिये सदा 
तैयार रहें ओर किसीकी खुशामद या स्तुति करनेसे उनका फछ 
टछ जाना बिल्कुल ही असंभव सममे। ऐसा मान छेनेपर ही: 
मनुष्योंको अपने ऊपर पूरा भरोसा द्वो गा, वे अपने पैरोंपर खड़े 
दोकर अपने झाचरणोंको ठोफ बनानेका प्रयत्न करेंगे और तमो 
दुनियासे सब पाप और अन्याय दूर हो सकेंगे । नहों वो, 
किसी प्रबन्धकर्ताको माननेकी अवस्थामें हृदयमें अनेक अम 
रत्पञ्न ड्ोते रहेंगे ओर दुनियाके छोग पापोंकी तरफ़ दो मुकते 
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रहेंगे । जैसे, कोई पक दो यद सोचेता कि वदि उस सर्वेक्षक्तिमाब्‌ 
परमेइवरको मुझसे पाप कराना मंजर नहीं होता तो वह मेरे 
मनमें पाप करनेका विचार ही क्‍यों आने देता | दूसरा विचारेगा 
कि यदि वह भुमसखे इस प्रकारके पाप कराना न चाहता तो वह 
मुझे ऐसा बनाता ही क्‍यों ! तीसरा कह्देगा कि यदि वह पापोंको 
: ज्ञ कराना चाहता तो पापोंको पेदा ही क्‍यों करता | चोथा सोचेगा 
कि अब तो यह पाप कर लें फिर उस सर्वशक्तिमानकी खुशामद 
करके उसे भेंट चढ़ाकर अपराध क्षमा करा लेंगे। स्रांश यह 
है कि संसारका प्रबन्धकर्तों माननेकी अवस्थामें तो छोगोंको पाप 
करनेके लिये सेकड़ों बहाने बनानेका अक्सर मिलता है, परन्तु 
बस्तु स्वभावके अनुसार दी संसारका सब काये चढता हुआ 
माननेकी अवस्थामें इसके सिवाय कोई विचार ही नहीं छठ 
सकता कि जैसा करेंगे वैसा ही हम उसका फ़क्ष भी पायवेंगे। 
ऐसा साननेपर द्वी हम बुरे आयरणों से बच सकते हैं जोर 
अच्छे आचरणोकी ओर छग सकते हैं। अतः किसी प्रवन्ध- 
कर्ताकी खुशामद करके या मेंट चढ़ाकर उसको राज्ञी कर छेनेके 
-अरोखे न रहकर हमको स्वयं अपने आचरणोंको सुधारनेकी 
ओर दी दृष्टि रखनी चाहिये ओर यहो श्रद्ान रखना चाहिये 
कि यह विश्व अनादि-निधन है इसका कोई एक बुद्धिमान प्रवन्ध- 


कतो नहीं दे। 
७-जैनद्ष्टिसे ईधर 


“ंश्वर! शब्दके सुनते ही हमें जिन अर्थोंका बोध होता है 
वे हैं--ऐेश्वयेशाछी, वेमवक्धाढी, सर्वेशक्तिमान्‌, स्वामी, अधि- 
कारी, क्तो-दतों आदि। इस छोकमें जो दजा एक स्वर्तत्र सम्राटका 
है कही परछोकर्म ईग्र या पदमेश्वरका मांना जाता है। जैसे, 


व 
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किसो राजवंशमें जन्म छेनेवाल्वोंको सम्नादपद्‌ अनायास प्राप्त 
दो जावा है, एसके डिये उन्हें कुछ भो प्रयत्न नद्ों करना पढ़ता, 
जैसे ही वह ईश्वर भी अनादिकालसे संघारके कारण केश, कम, 
कर्फठ और वासनाओंसे सवेथा अछूता है, उनका विनाश कर 
देनेसे उसे ईश्वरत्वपद प्राप्त नहों हुआ है, किन्तु सदासे ही उनसे 
बद सर्वेथा रहित है। इसोलिये वह सबसे बढ़ा दे, सबका गुरु 
है, खबका श्ञाता है। जो संखारी जोव केश कम आदविको नष्ट 
करके मुर्त होते हैं, वे कभी भी उसके बराबर नहीं हो सकते । 
उसका पेश्वयं अविनाशो है, क्योंकि काल्के द्वारा उसका कभी 
नाश नहीं होता। ऐसे अनादि-अनन्त पुरुषविशेषकों ईग्वर 
कहते हैं । किन्तु जैनधमममें इस प्रकारके ईश्वरके छिये कोई स्थान 
नहों दे। उसका कददना है-- 

कारपृष्टः कर्ममिः शश्वद्‌ विश्वदश्वात्ति कश्वन | 
* तस्यानुपायसिद्धस्य सबंथाउनुपपतितः ॥८॥? आप्प० | 


कोई सर्वध्टा सदासे कर्मोंस अछूता हो नहीं खकवता; 
क्योंकि बिना उपायके उसका सिद्ध होना किसो भी (तरह 
नहीं बनवा । 

झसलमें ईश्वरको अनादि माननेके कारण उसे सदा कर्मों 
अछूता माना गया दे ओर चूँकि यह रृष्टिका रचयिता है इसडिये 
उसे अनादि माना गया दहै। किन्तु जेनबर्म किसोको इस विश्वका 
रचयिता नहीं सानठा जैधा कि दस पहले वतढा भाये हैं। अतः 
,बद्ट किसो एक अनादिखसिद्ध परमात्माको सत्तासे इंकार करता 
है। उसके यहाँ यदि ईश्वर हे तो वह एक नहीं, बल्कि असंख्य 
हैं। अयोत्‌ जैनधर्के अनुसार इतने ईश्वर हैं कि उनकी गिनती 
नहीं हो सकती |. इनकी संझया अनन्त है और आगे भी वे 


कक 
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बराबर अनन्तकाल तक होते रहेंगे; क्योंकि जेनसिद्धास्तके अजु- 
सार प्रत्येक आत्मा अपनो स्वतंत्र सत्ताको ढिये हुए मुक्त हो 
खकता है। आज़ तक ऐसे अनन्त आत्मा मुक्त दो चुके हें और 
जागे भी दोंगे। ये मुक्त जीव दी जैनधमके ईश्वर हैं। इन्दींमेंसे 
कुछ मुक्तात्माओंको, जिन्होंने मुक्त दोनेसे पहडे संतारको मुक्तिका 
सांग बतढाया था, जैनधर्म तीथझ्ूर मानता है| 

जैनधर्मका सनन्‍्तव्य है कि अनादिकाठसे कर्मबन्धनसे क्िप्त 
होनेके कारण जीव अल्पज्न दो रद्द है। ज्ञानावरणीय आदि 
कर्मों के द्वारा उसके स्वाभाविक ज्ञान आदि सदूगुण ढेंके हुए हैं। 
इन आवरणोंके दूर दहोनेपर यह जीव अनन्त ज्ञान आादिका 
अधिकारी होता है अथोत्‌ स्वश्ष हो जाता है। जो जो महा- 
पुरुष कर्म वन्‍्धनको काटकर मुक्त हुए हैं, वे सब सर्वक्ष हैं। करे 
जीवके स्वाभाविक गुणोंका पूणे विकास नहीं होने देता। उसके 
दूर होनेपर प्रत्येक जीव अपनी अपनो स्वाभाविक दशाक्तियोंको 
आप्त कर छेता है। मतछब यह है कि जोवॉका कस बन्धन तथा 
जीवोंका मयोदित किन्तु टोनाधिक ज्ञान इस बातको बत- 
झाता दै कि जीवोंकी मुक्ति तथा उनकी सर्वेक्षता असंभव वस्तु 
नहीं है। तथा जो जो स्श्ञ द्वोता है वह कमेबन्धनको काटकर 
हो सर्वेज्ञ होता है, उसके बिना कोई सर्वक्ष दो नहीं सकता+। 
इसकिये अनादि सिद्ध कोई नहीं दे । 

कर्मेबन्धनका विशेष बर्णन आगे कर्मसिद्धान्तमें किया गया 
: है। चार घातिकर्मोंका नाश करके यद जोब स्वक्ष दो जाता दै। 
सर्वेज्ञका दूसरा नाम केवलो भो दे । क्योंकि उसका शान झोर 
दहन आत्माके सिघा किसो अन्य सद्दायककी अपेक्षा नहीं करता, 
अतः बह केवडी कट्दा जाता है। उसे जोवन्मुक्त भी कंदा जा सकता 
है, क्‍योंकि यययपि अभी बह सशरीर है, किन्तु घातिकर्मोंके नष्ट 


श्श्द जैनवर्म 


हो जानेके कारण मुक्तात्माके ही समान दै। वह चार घातिया- 
कर्मोंका नाश कर देता है इसक्षिये उसे “अरिहंत” भी कहते हैं,. 
उसे ही 'जिनः कहते हैं, क्योंकि बह कर्मरूपी शब्ुओंको जीत 
छेशा है। ये केवडी जिन दो भ्रकारके होते हैं--एक सामान्य 
केवड़ी और दूसरे तीभंकुर केवडी । सामान्य केवडी अपनी दी 
मुक्तिकी साघना करते हैं, किन्तु तीथंछुर फेवडी अपनो मुक्तिकी 
साधनाफे बाद संखारी जीवोंको भी मुक्तिका-समस्त दुःखोंखे 
छूटनेका मागे बताते हैं। इनके उपदेशसे संसारके अनेक जीव 
तर जाते हैं इसक्षिये वे तीर्थ-स्वरूप गिने जाते हैं। 

जैसे ब्राश्णधम में रामचन्द्रजी आदिको अवतार रूप माना 
जाता है या बौद्धपम॑ में बुद्धको मान्यता हे वैसे ही जैनधर्ममें 
तीथंकुरोंकी मान्यता है। किन्तु ये तीथेकुर किसी परमात्माका 
अवताररूप नहीं होते, बल्कि संसारी जीवोंमेंसे ही फोई जीव 
प्रथत्त॒ करते करते छोककल्याणकी भावनासे तीथहुरपद्‌ 
प्राप्त करता है। जब कोई तोथ्थद्वरपद प्राप्त करनेवात्षा 
जो मश्ताके गर्भमें आता है तब तीर्थक्रको माताको सोरह 
शुभ स्वप्न दिखाई देते हैं। तीथक्ुरोंके गसोबतरण, जन्माभिषेक, 
जिनदीक्षा, केवडशानप्राप्ति ओर निवाणप्राप्ति ये पद्मच महा- 
कल्याणक होते हैं, जिनमें इन्द्रादिक भी सम्मिढित द्वोते हैं। 
इस पज्च मदाकल्याणक रूप पूजाके कारण तीथंड्डरकों अहँतः'" 
भी कद्दा जाता है। 


हल ली अर जम हज मम जप आ कल शक परत अप िफ शक हित कक 
१. सम्मबतः इस अहंत” नाम परसे ही हिन्दू पुराणकारोंने यह 
कल्पना कर डाली है कि किसी “अंत” नामके राजाने जैनघर्मकी स्थापनाकी 
थी। अहंत्‌ किसीका नाम नहीं है बल्कि जैन ती्थक्रोंका एक पद है। 
इस पदको प्रात कर लेनेपर ही वे जीवन्मुक्त होकर संसारको कल्याणका 


सिद्ल॑न्त . ११७ 


वीथेकुर जनन्तदशेन, अनन्तज्ञान, अमम्तसुख ओर अनन्त- 
जीयके थारी होते हैं । गे साझात्‌ भगवान्‌ या ईश्वर दोते हैं । 
जैम साहित्यमें इनके ऐश्वयेंका बहुत वर्णन मिश्षता है। ये 
जन्ससे ही मति, अत और अवधि झ्ञानके घारी द्ोते हैं। जन्मसे 
'ही इनका शरीर अपूर्व कान्तिमान्‌ होता हे। इनके निश्वासमें 
झअपूर्त सुगन्धि रहती हे। इनके झरीरका रक्त ओर माँख प्रफेद 
होता है। केवदशान भ्राप्त करनेके पश्मात्‌ अश्वोत्‌ अर्दत्‌ पद 
प्राप्त कर छेनेपर इनका उपदेक्ष सुननेके छिये पहु-प्षी तक इनकी 
सभामें उपस्थित होते हैं। इस सभाको समवशरख' कहते हैं, 
जिसका अर्थ होता है 'समानरूपसे रुूवका झरणभूत' अथोत्‌ 
जिसको शरणमें सब आते हैं। इस सभामें बारह प्रकोश् होते 
हैं, जिनमें एक प्रकोष्ठ पशुओंके छिये भी होता है। डीथंड्डुएको 
बाणीको पशु भी स्रमर केते हें। जहाँ जहाँ इनका विद्वार दोता 
है वहाँ वहाँ रोग, वैर, मदामारी, अतिवृष्टि, भनादृष्ठि, दुर्भिक्ष 
आंदि रह नहीं सकते । तीथंकुर भगवानके पघारनेके साथ ही 
देशमें सबंत्र शान्ति छा जाती है। कैवल्थ छाम करनेके पप्कात्‌ 
ये अपना शेष जीवन संसारके प्राणियोंका उद्धार करनेमें दी 
व्यतीत फरते हैं। इसीसे जेनोंके परम पवित्र पतन्ष नमरकार मंत्रमें 
अरिटंतको प्रथम स्थान दिया गया है-- 

णभो अरिदंताणं---अहेस्तोंको नमस्कार हो । 

जब इन अहंन्तोंको आयु थोढ़ी शेष रद्द जाती है तब ये 
योगका निरोध करके बाकी बचे चार अधातिया कर्मोंको भी नष्ट 
कर देते हैं। चारों अधातिया कर्मोंका भो नाश दोनेपर इन्हें 


माय बतदाते हैं, वही माय उनके “जिन! नाम परसे चैनभर्म कहा 
जाता है। 


११८ ढ चैनघम 


मुक्तिकी भाप्ति होती है। इनका शरीर यहीं छूट जाता है और 
अपने स्वाभाविक श्ानादि गुणोंसे युक्त केवठ शुद्ध आत्मा रह 
आाता है, जो मुक्त होनेके पश्चात्‌ स्वाभाविक धदुष्वेंगमनके द्वारा 
छोकके ऊपर अग्रभागमें जाकर ठहर जाता है। मुक्त होनेके 
पग्मात्‌ सामान्य केवक्षी और तीयेदूर केवक्षीमें कोई अन्तर नहीं 
रहता, दोनोंको एक द्वी प्रकारकी मुक्ति प्राप्त होतो है। यद्यपि 
संसारमें सामान्य केवढीको अपेक्षा तीथंकर केवडी अधिक 
पूजनीय माने जाते हैं; क्योंकि तीथक्ुर केजलीसे संसारकों बहुत 
लाभ पहुँचता है, किन्तु मुक्त धोनेपर दोनोंमें इस तरहका कोई 
अन्तर नहीं रहता । संसार अवस्थामें जो कुछ अन्तर था बंद 
तीथेकुर पदके कारण था। मुक्त होनेपर इस पदसे भी मुक्ति 
मिछ जाती दे, अतः मुक्तिमें सामान्यकेवडी और तीथंछुर 
केयलीमें कोई भेद नहीं रहता । दोनों मुक्त कद्दे जाते हैं। मुक्तोंको 
जैन सिद्धान्तमें (सिद्ध भी कहते हैं| यद्यपि अहंन्तोंसे सिद्धोंका 
पद ऊँचा है; क्‍योंकि अहन्त कमंबन्‍्धनसे सर्वथा ,मुक्त नहीं होते 
ओर सिद्ध उससे सर्वेथा मुक्त होते हैं तथापि सिद्धोंको अहंन्तोंके 
बाद नमस्कार किया गया है। यथा-«« 


' णमो सिद्धाणं--सिद्धोंको नमस्कार हो । 


इस प्रकार जैनदृष्टिसे अहेन्तपद और सिद्धपदको प्राप्त हुए 
जीव ही ईश्वर कह्दे जाते हैं। प्रत्येक जीवमें इस प्रकारके ईश्वर 
दोनेकी शक्ति है । परन्तु अनादिकालसे कर्मवन्धनके कारण वह 
इ्तक्ति ढकी हुई है। जो जीव इस कमबन्धनकों तोढ़ डालता है ' 
उसके दी ईश्वर दोनेकी शक्तियाँ प्रकट दो जाती हैं और वह ' 
ईश्वर बन जाता है। इस तरद ईश्वर किसी एक पुरुष विशेषका 
नाम नहीं है। किन्तु अनादिकाढसे जो अनन्त जीव अरईईन्द 


सिद्ान्त ११९ 


और सिद्धपदको प्राप्त हो गये हैं और आगे होंगे उन्होंका नाम 
ईश्वर है । 

जैनधर्मके ये ईश्वर संसारसे फोई सम्बन्ध नहीं रखते। न 
सृष्टिके संचाठनमें उनका हाथ है न वे किसोका भठा बुरा करते 
हैं। न वे किसीके रुतिवादसे कभी प्रसन्न होते हैं और न 
किसीके निन्‍्दाढ[दसे अप्रसक्ष। न उनके पास कोई ऐसी सांखा- 
रिक वस्तु है जिसे हम ऐश्वय या वेभवके नाससे पुकार सके। 
न वे किसोको उसके अपराधोंका दण्ड देते हैं। जैन सिद्धान्तके 
अनुसार सृष्टि स्वयंसिद्ध है। जीव अपने अपने कर्मोंके अनुसार 
स्वयं दी सुख दुःख पाते हैं। ऐसी अवस्थामें मुक्तात्माओं और 
अद्देस्तोंको इन सब झंझटोंमें पढ़नेको आवश्यकता ही नहीं हे; 
क्योंकि ते ऋूतकृत्य दो चुके हैं, उन्हें अब कुछ करना बाकी 
नहीं रद्दा है। 

सारांश यह है कि जैनघम में ईश्वररूपमें माने हुए अहंन्सों 
ओर मुक्तात्माभोंका उस ईश्वरत्वसे कोई सम्बन्ध नहीं हे जिसे 
अन्य छोग'संसारके कतो.हतों ईश्वरमें कल्पना किया करते हैं। 
खस ईइवरत्वकी तो जैनदशेनके विविध अ्रन्थोंमें बढ़े जोरोंके साथ 
आलोचना की गई है। और उस दृष्टिसे जैनधर्मको अनीश्यर- 
बादो कटद्दा जा सकता है । उसमें इस तरहके ईश्वरके ढिये कोई 
स्थान नहीं है । 


<-उसकी उपासना 
क्यों और केसे ! रै 


जैनॉमें मूर्तिपूजाका प्रचछन बहुत प्राचीन है । सम्राद्‌ 
खारवेढके शिछादेखमें कछिज्षपर चढ़ाई करके नन्दृह्वरा अप्रखिन- 


११० /.. जैनपर्म 


६ श्रीऋषभदेत ) की मूर्तिको ले जानेका और मगधपर चढ़ाई 
करके खारवेढ़के द्वारा उसे प्रत्यावतन करके स्केल 
मिलता दै। इससे सिद्ध है कि भाजसे छगभम भदाई हजार वर्षे 
पूर्व राजघरानोंतकर्में जेनॉके प्रथम तीथंकुर श्रोक्षभदेवको 
सूर्तिकी पूजा होती थी। स्थामी दयानन्द तो जैनोंसे दी मू्तिपूजा 
का प्रचढन हुआ मानते हैं। यों तो भारतके प्रायः सभी प्रानोन 
घममोम मूर्तिपूजा प्रचछित हे, किन्तु जेनमूर्तिके स्वरूप, उसको 
पूजाविधि तथा रंसके उद्देश्यमें अन्यधर्भोंसे बहुत भन्तर है। जो 
उससे समझ केगा बढ मूर्तिपूजाको व्य्थ कदनेका साइस नहीं 
कर सकता 

जैनधम में पाँच पद बहुत प्रतिष्ठित माने गये हं--भरहंन्‍्त, 
खिद्ध, आचाय, रुपाष्याय ओर साधु । इन्हें पंच परमेघ्नी कहते 
हैं। जेनोंके परमपतित्र पंचनमरकार मंत्रमें इन्हों पंचपदोंको 
हा किया गया है। ये दी पाँच पद जैनधममें वंदनीय हैं 


जो चार घातिया कर्मोंको नष्ट करके अनन्तज्ञान, अनन्त 
दृशेन और अनन्तवीयरूप स्वचतुष्टयकों प्राप्त कर 
खेते हैं, उन परम औदारिक शरोरमें र्थित शुद्ध आत्माको भरददन्‍्त 
कहते हैं, जिनका विशेष वर्णन पहकछे किया जा चुड़ा है। ये 
जऔीवन्युक्त होते हैं। जो आठों कर्मोंते भोर शरोरसे मो रहित 
दो जाते हैं, छोकालोकके जानने और देखनेवाले, सिद्धाढय में 
विराजमान उस पुरुषाकार आत्माको सिद्ध कहते हैं। और यदद 
मुच्चु होते हैं। जो साधु साधुसंघके प्रधान होते हैं, पाँच प्रकारके 
आाचारका स्वयं भो पाठन करते हैं और अपने संघके अन्य 
स्राधुओंसे भी पाक्नन कराते हैं, वे आचाय कहे जाते हैं। जो 
साधु क्षमसतर जाख्ोंके पारगामी होते हैं, अन्य साधु मोंकों पहाते 


खिट्ान्व 8९. 
हैं तथा ख्रदा धसका उपदेश करनेमें कगे रहते हैं, उन्हें उपाम्याग 
कटते हैं । 


जो विषयोकी आश्वाफे फन्देसे निकलकर सदा ज्ञान, ध्यान 


इस पाँच परमेष्ठियोमेंसे अहेन्स परमेष्ठीको मूर्ति जेम 
अन्दिरोंमें बहुतायतसे विरालमान रदहतो है। ययपि वे मूर्तियों 
जैनोके २४ तीर्थक्रोंग्रेंसे किसी न किसी- सीयकुरको हो होती हैं, 
किन्तु द्वोतो अन्त .अवस्थाकी दो हैं, क्योंकि तीथंकूर पदका 
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हज जेसी आकृति होती है वेसी हो आकृति उन मूर्तियोंकी 
। 
भगवदूगीतामें योगाभ्यासीका चित्रण करते हुए दिखा है-- 
“मं कायशिरोग्रीवं घारयजन्नचर्ल स्थिरः। 
सम्प्रेक्ष्य नासिकाग्र' स्वं दिशश्वानवलोकयन्‌ ॥११॥ 
प्रशान्तात्मा विगवभी अक्षचारितते स्थित: | 
मनः संयम्य मश्चित्तो युक्त आसीत मत्परः ॥१४॥! अ० ६ | 
भावार्थं--क्रीर, सिर ओर यदेनकों स्रोधा रखकर, निवारू 


श्श्शे बैनभर्म 


हो, इघर उघर न देखते हुए, स्थिर मनसे अपनो नाकके अभ्र- 
आरपर रंष्टि रखकर प्रशान्त आत्मा, निर्भय हो, ब्रह्मजये 
ख़तमें स्थित होकर तथा मनको वशमें करके मेरेमें मनको क्गा। 

जैन;£तिंकी भी बिल्कुछ ऐसी ही मुद्रा होती है। उसकी दृष्टि 
नाकके अग्रभागपर रहती है। शरीर, सिर और गदेन एक सीधमें 
रहते हैं। पद्मासनमें बाई हयेछीके ऊपर दाई हथेडी खुली दोती 
है और खद्गासनमें दोनों हाथ जानुतक लटके रहते हैं। 
चेहरेपर शान्ति, निभयता और निर्विकारता खेलती रहती है । 
शरीरपर विफारको ढाकनेके छिये न कोई आवरण होता है भोर 
न सौंदयको चमकानेफे छिये कोई आभरण रहता है। न हाथमें 
कोई असर शस्त्र ही होता है। भगवतगीतामें कट्दी हुईं जिस 
योगमुद्रासे योगी निवोण छाम करते हैं, वही मुद्रा जैनमूर्तिमें 
अंकित रहती है। देखनेवाढेको यहो प्रतीत होता है कि बह किसी 
अश्ान्तात्मा योगीको मूर्तिका दशन कर रहा है। न वहाँ राग 


« है और न वेर-विरोध । 


सिद्धोंकी भो मूर्ति रहतो है, किन्तु चूंकि सिद्ध परमेष्ठी देह 
रहित होते हैं, इसलिये पीवछकी चाद्रके बीचमेंसे मनुध्याकारको 
काटकर मलनुष्याकाररूप खाढडी स्थान छोड़ दिया जाता है। 
आधाये, उपाध्याय और साधुको भो मुर्तियाँ कट्दीं कहीं पाई जाती 
हैं। इनकी मरतियोंमें साधुके विन्द पीछो और कमर्डलछु अंकित 
रहते हैं । सारांश यद्द दे कि जैनमर्ति जेनोंके आराध्य पद्चपरमे- 
, छ्ियोंकी प्रतिकृतिरूप होती है। 

जिनमन्दिरमें जाकर देवदशन करना प्रत्येक जैन श्रावक भौर 
आविकाका नित्य क्षतंव्य है। वहाँ वह यह बिचारबा है 
कि यह मन्दिर जिन सगवामका समवशरण--उपदेशसभा है, 
बेदोमें विराजमान जिनकी भूर्ति दो जिनेस्द्रदेव हे, और 


-पिद्धान्त श्श्ह 


सन्दिरमें लपस्थित ख्री पुरुष दी शोतागण है। ऐसा विचार करके 
अच्छी अच्छी स्तुतियाँ पढ़ते हुए जिन भगवानको नमरकार करके 
तीन प्रदक्षिणा दैता है। और यदि पूजन करना होता दै तो पूजा 
भी करता है। पूजामें सबसे पहछे जछसे मूर्तियोंका अभिषेक 
किया जाता है । कहीं कहीं दूध, दृही, घी, इक्षरस और /सर्वोषधी 
रससे भी अभिषेक्र करनेको पद्धति है। अभिषेकके पश्चात्‌ पूजन 
किया जाता है। यह पूजन जल, चन्दन, अक्षव, पुष्प, नैवेद्य, दीप, 
धूप और फल्ल इन आठ द्रव्योंसे किया जाता है। एक एक पद्य 
बोछते जाते हैं और नम्बरवार एक एक द्रव्य चढ़ाते जाते हैं । 
द्रव्य बढ़ाते समय द्रव्य चढ़ानेका तह श्य बोलकर द्रव्य चढ़ाते हैं।' 
यथा---मैं जन्म, जरा ओर सृत्युके विनाशके क्षिये जत्ष बढ़ाता 
हूँ १। अर्थात्‌ जैसे जलसे गन्दगी दूर द्वो जाती है वैसे ही मेरे पीछे 
छगे हुए ये रोग घुल्कर दूर दो जायें। मैं संसाररूपी सनन्‍्तापको 
छशान्तिके लिये चन्दन चढ़ाता हूँ २। मैं अक्षय पद ( मोक्ष ) की. 
प्राप्तिकि छिये अक्षत चढ़ाता हूँ ३ | मैं कामके विकारकों दूर 
करनेफे छिये पुष्प बढ़ाता हूँ ४ । मैं क्षुधारूपी रोगकों दूर 
करनेके डिये नेवेश् बढ़ाता हूँ / | मैं अशानरूपी अन्घकारकों' 
दूर करनेके छिये दीप चढ़ाता हूँ ६। मैं आठों कर्मोंको जलानेके 
डिये धूप चढ़ाता हूँ ७। यह घूप अप्निमें चढ़ाई जातो है। 
मैं मोक्षफलको प्राप्तिके लिये फछ चढ़ाता हैँ ८। एक एक करके 
आठों द्रव्य चढ़ानेके बाद आठों द्रव्येको मिछाकर चढ़ाया जाता 
है उसे “अध्ये! कद्दते हैं। यह भी अनर्थ अथोत्‌ अमूल्यपदकी 
प्राप्तिके रह श्यसे चढ़ाया जाता है। 

इस प्रकार पूजाका उददेश भी अपने विकारों और विकारोंके 
कारणोंको दूर करके चरम लद्धय मोक्षकी प्राप्ति दही रखा गया 
है। पूजाके दो भेद किये गये हेँ--द्रव्यपूआ और भावपूजा। 


फ्र्४ जेमपम 


'“हारीर और वचनको पूजनमें छगाना द्रव्य पूजा है ओर 
अनको छगाना भाष पूजा है । शरीरको क्यानेके,लिये दृब्य 
गये हैं, जिससे हाथ वगेरहका उपयोग उनके चढ़ानेमें हो 
रहता है। और वनको उसमें छगानेके क्षिये पद रखे गये 
जिन्हें पढ़ पढ़ करके द्रव्य चढ़ाया जाता है । इस तरदद मनुच्य 
शरीर और वचन पूजनमें छगा रहनेपर भी थदि उसका सम 
उसमें न रस रहा हो तो वह पूजन बेकार हो है क्योंकि 
“बिना भावके कोई क्रिया -फछदायक नहीं होती | जैशसा 
'कि कड्ा भी है---. 
“आकर्षितोडपि मदितोडपि निरीक्षतोडपि 
नून॑ न चेतसि मया विधृतोडसि भकत्या । 
जातो5स्मि तेन जनवांघव ! दुःखपात्रं 
यस्मात्‌ किया प्रतिफलन्ति न भावशत्या ॥? 
दे जनवन्धु ! तुम्हारा उपदेश सुनकर भो, तुम्हारी पृज्ञा 
'करके भी ओर तुम्हें धारम्बार देखकर भी निम्ययस्ते मैंने भक्ति- 
'पूजेक तुम्हें अपने हृदयमें स्थापित नहीं किया | इसीसे मैं 
'दुःखोंका पात्र बना; क्योंकि भावशून्य क्रिया कभी भो फ्क्षदायो 
-नह्दी होतो ।? 
अतः द्रव्यपूजाफके साथ-शारीरिक और वाचनिक पूजाके 
-साथ साथ--भाव पूजाका-मानसिक पूजाका होना आवश्यक 
है। किन्तु भावपूजा ऊपर कह्दे गये आठ द्रव्योके बिना भी हो 
-सकतोी है। द्रब्य तो मन, वचन और कायको छगानेके छिये एक 
आडम्बन मात्र है। 
इस प्रकार जेनमूतिका स्वरूप और उसकी पूजञाविधि 
अतल्षाकर उसके रहेश्यपर एक दृष्टि ढडाढना जावश्यक है । 
जैनपर्ममें वतछाया है कि दुनियामें प्रत्येक वस्तुका चार 
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रुपसे व्यवहार होता देखा जाता है--एक नामरूपसे, दूसरे 
स्थापनारूपसे, तीसरे द्रव्यरूपसें और चौथे भावरूपसे । 
उद्ाहरणके किये हम राजाकों छेते हैं। राजा शब्दका व्यवहार 
चार रूपसे देखा जाता है। एक तो बहुतसे छोग अपने बच्चोंका 
राजा नाम रख केते हैं। वे बच्चे नामसे राजा कहलाते . हैं। 
दूसरे, राजाके अभ्रावमें राजकाय चढानेके छिये किसोफो उनका 
प्रतिनिधि मानकर राजाकी ही तरइ उसका आदर सत्कार होता 
देखा जाता है। जेस्रे भारतके वायसराय राजाके भ्रतिनिधिके 
रूपमें राज़ाकी ही तरह माने जाते हैं । यह स्थापनाकी अपेक्षा 
राजा कहे जाते हैं। अथोत्‌ वे वास्तवमें राजा नहीं हैं किन्तु 
स्थानापन्न हैं । तीसरे, जो राजपुत्र आगे राजा द्वोनेबाढा है या 
जो राजा गद्दीसे उतार विया गया है उन्हें मी राजा साहब कहते 
हुए देखा जाता है। वे द्व्यकी अपेक्षा राजा हैं। चौथे, राज्यासन 
पर विराजमान वास्तविक राजा तो राजा है ही । वह भाषकी 
अपेक्षा राजा है। इसी तरह तीथेछुर भगवानका भो चार रूपये 
व्यवद्दार होता है । ' 

जब कोई तीथंकुर मोक्ष चछा जाता है तो उनकी 
मूर्तियाँ बनवाकर और उनमें उस सोर्थक्रकी स्थापना 
करके उसका उसी तरहसे आदर सत्कार जादि किया ज़ाता है 
जिस तरह वास्तविक तीथेकुरका आदर सत्कार होता था। फोई 
भी पाषाण या घातुकी वली हुई उन सूर्तियोंको ही तीथेकृर 
परमात्मा नहीं मानता, किन्तु हमारे तीर्थंकर इस्री प्रकारके 
प्रश्ान्तात्मा, वीतरागी तथा जितेन्द्रिय योगो होते थे पूजक और 
वक्षेकका यही भाव रहता है। वह मूर्तिके द्वारा मूर्तिमानको छपासना 
करता है। भूर्तिको देखते ही रुखे मूर्तिभानका स्मरण हो आता 
, है, ओर स्मरण आते ही उनके पुनीत जोवनकी पक 
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आऋछक उप्तक़ो इृष्टिमें घूम जातो है। जो छोग मूर्तिपूजाके विरोधो 
हैं उन्हें भी हम अपने अपने घर्मग्रन्थोंका आदर सत्कार करते 
हुए पाते हैं। वास्तवमें वे घमंम्रन्थ कागज और स्थाहीसे बने 
हुए हैं। किन्तु कागज ओर स्यथाहोका कोई आदर नहीं करता, 
बल्कि उन कागजोंके ऊपर मनुष्यके दाथसे बनाये गये अक्षरोंमें 
जो उस मद्दापुरुषका ज्ञान अंकित है उसका आदर किया जाता 
है। अतः जिस प्रकार ईश्वरीय झ्ञानके स्मरणके लिये मनुष्य 
अपने हार्थोते कागजपर अक्षरोंकी भूर्तियाँ बनाकर और उनको 
(विनय करता है उसी प्रकार ईश्वरीय रूपको स्मरण करनेके 
'क्षिये कलाकार मूर्तिकी प्रतिष्ठा करता है। जैसे कागज़ोंके ऊपर 
अंकित अक्षरोंके पढ़नेसे ईश्वरोय शानका बोध होता है बेसे हो 
मूर्तिफे द्वारा ईश्वरीय स्वरूपका बोध होता दै। यद्यपि अक्षर 
भी मूर्ति है और मृति भी मूर्ति है, किन्हु अक्षरोंसे तो पढ़ा छिखा 
व्यक्ति दी ज्ञान प्राप्त कर सकता है परन्तु म॒र्तिको देखकर बेपढ़ा 
किखा मनुष्य भो झ्वान प्राप्त कर सकता है। यदि कोई नासमश् 
म॒र्तिसे गछत शिक्षा छे छेता दे इसलिये मूर्ति बेकार दे तो 
कोई कोई नाप्तमझ घसंग्रन्थोंको सो गछत समझ छेते हैं, किन्तु 
इसीसे उन्हें व्यर्थ तो नहीं माना जा सकता। जेसे कागजोंपर 
अंकित देश पिदेशके नकशॉपर अंगुरि रखकर शिक्षक 
विधा्ियोंको बतढाता है कि यह रूस है, यह हिन्दुस्थान है, 
यह अमेरिका है आदि । सममदार विद्यार्थी जानते हैं कि जहाँ 
'शिक्षकने अंगुलि रखी हे वहीं रूस, अमेरिका नहीं है किन्तु उस 
नकशेके द्वारा हमें उतका बोध कराया जा रहा है। येसे हो हम 
भी सर्तिको असक्षी परमेश्वर नहीं मानते, किन्तु उसके द्वारा हमें 
उस परमेश्वरके स्वरूपको सममनेमें मदद मिछतो है। अतः 
मूर्ति व्यर्थ नहीं है । 


सिद्धान्त १२९७ 
यहाँ हम एक जेन स्तुतिका भाव अंकित करते हैं, जिसमें 
सूर्तिपूजाके उहश्यपर तथा पूजकफी भावनापर प्रकाश पढ़ता दै--- 
सब पदार्थोंके ज्ञाता होंते हुए भी अपने आत्मिक आनन्दमें 
मप्न वे जिनेन्द्र सदा जयवंत दवों जो चारों घातिया कर्मोंखे रद्दित 
दो चुके हैं । 
है बीतराग. विज्ञानके भण्डार ! तुम्हारी जय हो । दे मोह 
रूपी अन्धकारको दूर करनेवाले सूये | तुम्दारी जय द्वो | हे अनन्ता- 
नन्‍्तज्ञानके घारक तथा अनन्तद्शन, अनन्तपुख ओर अनन्तवीयंसे 
सुशोभित ! तुम्दारी जय हो। भव्य जोवोंको स्वानुभव करानेमें 
कारण परमशाम्त मुद्राके घारक ! तुम्हारी जय द्ो। दे केव ! 
अव्यजीवॉफे भाग्योदयसे आपका दिव्य उपदेश द्ोता है, जिसे 
सुनकर उनका अम दूर दो जाता दे। दे देव ! तुम्दारे गुर्णोंका 
चिन्तन करनेसे अपने प्छायेका भेद मालूस दो जाता है। अथोत्‌ 
रे आत्मिक गुणोंका बिचार करनेसे मैं यह जान जाता हूँ 
कि आत्मा और शरोरमें तथा शरीरसे सम्बन्ध रखनेवाले कुटुम्बी 
जन घनसम्पत्ति आदिमें कितना अन्तर है; तुम्हारी 
आत्मामें जो गुण हैं बसे हो गुण मेरी आत्मामें भी मौजूद हें 
भगर मैं उन्हें भूलना हुआ हूँ । अतः तुम्हारे गुणोंका चिन्तन 
करनेसे मुझे! अपने गुणोंका भान हो जाता है ओर उससे मैं.'त्वः 
आर “पर” को पहचानने क्षगता हूँ, जिससे मैं अनेक आपदाओोंसे- 
मुसीब्तोंसे बच जाता हूँ। दे देव ! तुम संसारके भूषण हो; 
क्योंकि तुम सब दूषणों ओर संकल्प विकल्पोंसे मुठ दहो। तुम 
शुद्ध चेतन्यस्थरूप परमपावन परमात्मा दो। तुमने शुभ ओर 
अशुभरूप विभाव परिणतिका अभाव कर दिया है। हे घीर ! 
शुस अठारह दोषोंसे रहित हो और अपने अनन्तज्ञान, अनन्त- 
दुशन, अनन्तसुख और अनन्तथीयरूप स्वचतुष्टयमें विराजमान 
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हो । मुनि गणपति वगेरद तुम्दारों सेवा करते हैं। तुम नो केवल 
छब्घिरूपी आध्यात्मिक रूइमोसे सुशोमित हो। तुम्हारे उपदेक्षों- 
पर चक्षकर अगणित जीवॉने मुक्तिक्स की है, करते हैं तथा 
खदा,करेंगे । “यह सवरूपी समुद्र दुःखरूपी खारे पानोसे पूरे 
है, इसे पार करानेमें आपके सिवा और कोई समर्थ नहीं है ।? 
यह देखकर ओर 'मेरे दुःखरूपी रोगको दूर क्रमेका इछाज 
तुम्दारे दी पास है? यह जानकर मैं तुम्हारों शरणमें जाया हूँ 
और चिरकाकसे मैंने जो दुःख उठाये हें उन्हें बतलांता हूँ। मैं 
अपनेको भूलकर चिरकाक्षसे इस संसारमें भटक रहा हूँ, 
विधिके खेल, पुण्य और पापको दी अपना समझा और अपनेको 
परका कतो मानकर तथा परमें हृष्ट या अनिष्टकी कल्पना 
करके अश्ञानवश् मैं व्याकुछ हुआ हूँ। जेसे संग मरीचिकाकों 
पानो समझ केता है बेसे दी मैंने शरीरकों ही आत्मा माना 
ओर कभो भी आत्मरसका अनुभव नहीं 

है जिनेश ! तुमको न जानकर मैंने जो क्छेश उठाये उन्हें 
तुम जानते हो। पशुगति, नरकगाति, देवगति और मनुष्य - 
गांतमें जन्म के छेकर मैं अनन्तवार मरा। अब काजक्षब्धिके 
था जानेसे--मेरे मुक्तिक्षामभा कार समीप आ जानेसे तुम्हारे 
दृशेन पाकर सै वढ़ा प्रसन्न हुआ हूँ । मेरा मन शान्त हो गया 
है। भेरे सब उन्द फन्‍द मिट गये हैं दुःखोंका नाश 
करनेवाके आत्मरसका स्वाद चख किया है। दे नाथ | अब ऐसा 
करो कि तुन्दारे चरणोंका साथ कभी न छूटे। (और इसके 
छिये ) आत्माका अदित करनेवाले पाँचों इन्द्रियोंके 
और क्रोधादि कपायोंमें मेरा सन कभी न रमे । मैं अपने आपकमें 
ही सग्त रहूँ। भगवन ! ऐसा करो जिससे मैं स्वाधीन दो जाऊँ | 

और कुछ चाह नहीं हे, मुके तो सम्यम्दझषत 


स्रिद्वान्त प्थ्र्श्र्‌ 


सम्यरशान और संम्यकचरित्ररूपी रत्नत्रय चाहियें। मेरे कारयके 
कारण आप हैं। मेरा मोहरूपी संताप हरकर मेरा काये करो॥ 
लेसे चन्द्रमा स्वयं ही शान्ति भो देता है ओर अन्घकारकों भी 
इरता है, वैसे दी कल्याण करना तुम्हारा स्वभाव हो है । जैसे 
अमृतके पीनेसे रोग चछा जाता है बेसे ही तुम्हारा अनुभवन 
करनेसे संसाररूपी रोग नष्ट हो जाता है। तीनों छोकों और तीनों 
काहमें तुम्हारे सिथा अन्य कोई आत्मिक सुखका दाता नहीं है । 
झाज मेरे मनमें यह निम्चय हो गया है। तुम दुःखोंके समुद्रसे 
पार उतारनेके लिये जहाजके समान हो? । 
इस स्तुतिसे यह स्पष्ट हो जाता है कि मूर्ति मनुष्यके चंचल 
बित्तको ठयानेके ढछिये एक आतक्षम्घन है। उस आडम्बनको 
पाकर मनुष्यका 'चंचछ चित्त क्षणभरके लिये उन महापुरुषोंके 
गुणानुवादमें रम जाता है, जो किसी समय हमारी ही तरह 
संसारमें भटक रहे थे । किन्तु उन्होंने स्वयं अपने पेरांपर खड़े 
होकर अपनेको पहचाना और आत्मछाभ करके दुनियाके कल्याण- 
की भावनासे उस मागको बतछाया जिसपर चछकर 5न्‍्होंने स्वयं 
मुक्तिठाभ किया। उनके गुणानुवादका प्रयोजन उन्हें रिहाना 
या प्रसन्न करना नहीं है। वे तो रागठेषकों इस घाटीसे बहुत दूर 
हैं। न वे किसीकी स्तुतिसे प्रसन्न होते हैं ओर न निन्दासे 
नाराज. ।-किन्तु उनके गुर्णोंका कीतेन करनेसे हमैँ अपने गुणोंका 
बोध होता है, क्योंकि जो गुण उनमें हैं वद्दी हममें भी हैं, किन्तु 
हम अपनेको भूछे हुए हैं। अतः उनका शुणानुवाद हमें अपनी 
स्मृति कराकर बुरे कार्मोसे बचाता है| जेसा कद्दा हे-- 
“न पूजयार्थस्ययि वीतरागे न निन्‍दया नाग्र बिवान्तवैरे । 
तथापि तब धुष्यगुणस्मृतिनः पुनादु चिर्त दुरिताझनेम्यः ॥! 
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अर्थे--हे नाथ ! तुम बोतराग दो इसलिये तुम्हें अपनी 
कोई प्रयोजन नहीं दे। ओर चंकि तुम वीतदेष हो 
इसकिये निन्‍दासे भी कोई प्रयोजन नहों है। फिर भी तुम्हारे 
पुयय गुर्णोंकी स्पृति हमारे सचित्तको पापरूपी काढिमासे 

बचातो है। 
अतः मूर्तिपूजाका उद्देश्य मूर्ति में अंकित भावोंकों अपनेमें 
छाकर जिसकी वह मूर्ति है उसके हो समान अपनेको बनाना 
है। अर्थात्‌ जो जैसा दोना चाहता है वह अपने सामने बेसा ही 
आदशे रखता है। जैनघमेका उद्देश्य आत्माको समस्त कर्मबन्धनों- 
से छुड़्ाकर उसके असलो स्वरूपको प्राप्ति कराना है जिसे वह 
भूक्षा हुआ है। अतः उसका आदझ वे पुनीत भत्माएँ हें, 
जिन्दोंने अपनेको बेखा वना डिया दै। उन्हों श्राद्शोंक्री मूर्ति में 
स्थापना करके सथ्ा जैन अपनेको बेसा द्वी बनानेका प्रयत्न 

करता है। 
प्रत्येक जैन सन्द्रिमें शासत्र भंडार भो रहता है, जिसमें जेन 
शाझ्मोंका संग्रह होता दे। जो दशन या पूजनके लिये जाता है 
उसे द्शन या पूजन कर चुकनेके बाद शास्रत्वाध्याय भो अवश्य 
करनो द्ोती है; क्योंकि उन श्रार्खाको जाने बिना दशेक या पूजक 
उन जैन तीथेकुरोंके उपदेशों और उनके जीवनबृत्तोंको नहींजान 
सकता जिनकी मूर्तिको वह पूजता है। ओर उनके जाने बिना 
मूर्तिखे उसे जिस आदशेकी शिक्षा मि्षती है उस आदशेको वह 
प्राप्त नहीं कर सकता । क्योंकि मूर्ति तो मनुष्यके उक्ष आदर्शकी 
ओर संकेतमात्र करती है। फेवछ वही ढसे उच्च आदशे प्राप्त नहीं 
करा सकती । जैसे जब बाज़क वर्शमाठा सीखता है तो उसका 
द्ाथ साथनेके किये पट्टीपर पेंसिकषसे बर्सेमासाके आँगटे दिख 
दिये जाते दें। बला उन आंबटोंपर ही अपनी कक्षम चछाता है। 


सिदन्त ' हर 


जयतक उसका हाथ नहीं सथता ओर यह इस योग्य नहीं 
जाता कि विना आंवरटीके भी स्वयं अक्षर क्िख सके सबतक 
बराबर आंवटोंका सहारा छेना पढ़ता है। किन्तु जब 
दाथ सघ जाता है तब भांवटोंकी ज़रूरत नहीं रहतो 
बिना किसी सद्दारेके स्वयं छिखने ढुग जाता है। उसी 
मूर्तिके साहाय्यको भी वभो तक जरूरत रहती है जब तक 
दर्शकका दृष्टिकोण अपने आदक्षकी भोर पूरी तरदसे नहीं होता। 
जब दर्शक अपने आद्शको ओर अग्रसर होकर उसीकी साधनामें 
छग जाता है, और इस तरह उस पथका साधक बन जाता है 
तब उसके लिये भूतिका दशेन करना आवश्यक नहीं रहता। 
अतः जैनोंकी मूर्तिपूजा उस आवशंकी पूजा दै जो प्राणिमात्रका 
सर्वोच्च छक्ष है। उसके द्वारा पूजककों अपने आदक्षका भान 
दोता है, उसे वद भुरा नहीं सकता। प्रतिदिन प्रातःकाल अन्य 
सब काये करनेसे पदले मन्दिरमें जाना इसीलिये अनिवायें रखा 
गया है कि मनुष्य अर्थ और कामके पचड़ेमें पढ़कर अपने उस 
सर्वोच्च कक्षको भूछ न जाये। तथा ज्ञिन महापुरुषोंने उस सर्वोध 
खक्षको प्राप्त कर छिया है उनका गुणानुवाद्‌ करके उनके प्रति 
अपनो श्रद्धात्नछ्ति अर्पित कर सके और शान्ति तथा विरागताके 
रुस दर्पशमें अपनी कछुषित आत्माका प्रतिबिम्ब देखकर उसके 
परिमार्जन करनेका प्रयत्न कर सके । 
ऐसे सर्वोक्ष छक्षका भान करानेके लिये निर्मित जैन मन्दिरोंके 
बारेमें जब हस एक पुरानी उक्ति सुनते हैं--- 
(इलिना तान्यमानोडपि न मच्छेट्‌ जैनमन्दिरम्‌ ? 
अयथोत्‌--द्वाथोके द्वारा मारे जानेपर भो जैन मन्दिरमें नहीं 
जाना चाहिये! 
* वो इमें बढ्य अचरख दोल है। तत्कासीन सास्दायिक मनो- 
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वृस्तिके खिया इसका कोई दूसरा कारण हमारे दृष्टिगोचर नहीं 
होता । अस्तु 

हम पहले लिख आये हैं कि जैनमतिं निराबरण और निरा 
भरण होती है | जो छोग सवखस्र और साछक्लार मर्तिकी उपासना 
करते हैं उन्हें शायद नग्नमर्ति अज्छोल प्रतीत होती है। इस 
सम्बन्धमें हम अपनी ओरसे कुछ न लिखकर सुप्रसिद्ध साहित्यिक 
काका कालेलकरके वे उद्वार यहाँ अंकित करते हैं जो उन्होंने 
अमण वेखगोछा ( मैसूर ) में स्थित बाहुबलिकी प्रशान्त किन्तु 
जे न देखकर अपने एक तेखमें व्यक्त किये थे। वे 
छिखते हैं-- 


“सांसारिक शिष्टाचारमें आसक्त हम इस मूर्तिको देखते 
ही मनमें विचार करते हैं कि यद्द मूर्ति नग्न है । हम मनमें 
और समाजमें भांति भांतिकी मैली वस्तुओंका संग्रद करते हैं, 
परन्तु हमें उससे नहीं होती है घृणा और नहीं आती है 
लज्या । परन्तु नग्नता देखकर घबराते हैं और नम्नतामें अछो- 
लताका अनुभव करते हैं । इसमें सदाचारका द्रोह है और यह 
लज्ञास्पद है। अपनी नम्नताकों छिपानेके लिये छोगोंने आत्म- 
हत्या भी की है। परन्तु क्या नम्नता वस्तुतः अमद्र है १ 
वास्तवमें ओविहीन है ! ऐसा होता तो प्रकृतिकों मी इसकी 
छज्जा आती । पृष्प नमन रहते हैं, पशु पक्षी नम्न ही रहते हैं। 
प्रकृतिके साथ जिन्होंने एकता नहीं खोई है ऐसे बालक भी 
चम्त ही घूमते हैं। उनको इसकी शरम नहीं आती और 
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उनकी निर्व्याजताके कारण हमें भी इसमें छज्या जैसा कुछ 
प्रतीत नहीं होता। छज्जाकी बात जाने दें। इसमें किसी 
प्रकारका अइढीछ, वीमत्स, जुगुप्सित, विश्री, अरोचक हमें 
छगा है, ऐसा किसी भी मनुष्यको अनुभव नहीं । इसेका कारण 
क्या ! कारण यही कि नम्नता प्राकृतिक स्थितिके साथ स्वभाव 
शुदा है। मनुष्यने विकृत ध्यान करके अपने मनके विकारोंकों 
इतना अधिक बढ़ाया है और उन्हें उल्टे रास्तेकी ओर प्रवृत्त 
किया है कि स्वभावसुन्दर नम्नता उसे सहन नहीं होती। 
दोष नग्नताका नहीं पर अपने कृत्रिम जीवनका है। बीमार 
मनुष्यके समक्ष परिपक्ष फल, पौष्टिक मेवा और सात्विक आहार 
भी स्वतंत्रतापूषक रख नहीं सकते। यह दोष उन खाद्य 
थदार्थोका नहीं पर मनुष्यके मानसिक रोमका है। नग्नता 
छिपानेमें नग्नताकी छज्जा नहीं, पर इसके मूलमें विकारी पुरुषके 
प्रति दयाभाव है, रक्षणबृत्ति हे । पर जेसे बारूकके सामने 
नराघम भो सौम्य और निभेछ बन जाता है बेसे ही पृण्य- 
पुरुषोंके सामने, बीतराग विभूतियोंके समक्ष भी वे शान्त हो 
जाते हैं | जहां भव्यता है, दिव्यता है, वहां भी मनुष्य पराजित 
होकर विशुद्ध होता है। मूर्तिकार सोचते तो माषवीलताकी 
एक शाखा जंघाके ऊपरसे छे जाकर कमरपर्यन्त छे जाते । इस 
मकार नग्नता छिपानी अश्वक्य नहीं थी। पर फिर तो उन्हें 
सारी फिल्सोफ़रोकी हत्या करनी पढ़ती। वारझ आपके समक्ष 
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नमन खड़े रहते हैं । उस समय थे कात्यायनी श्रत करती हुई 
मूर्तियोंके समान अपने ह्वा्ओों द्वारा अपनी नम्मता नहीं छिपाते । 
उनकी ढज्जाहीनता उनकी नम्नताको पवित्र करती है। उनके 
छिये दूसरा आवरण किप्त कामका है ?” 

“जब में (काका सा०) कारकलके पास गोमटेश्वरकी मूर्ति 
देखने गया, उस समय हम स्त्री, पुरुष, बाकक और पृद्ध अनेक 
ये । हममेंसे किसीको भी इस मूर्तिका दशन करते समय संकोच 
जैसा कुछ भी माल्म नहीं हुआ । अस्वाभाविक प्रतीत द्ोनेका 
प्रश्न ही नहीं था । मैंने अनेक नग्त मूर्तियों देखी हैं और मन 
विकारी होनेंके बदले उल्टा इन दर्शनोंके कारण ही 
निर्विकारी होनेका अनुमव करता है। मेंने ऐसी भी मूर्तियां 
तथा चित्र देखे हैं कि जो बस्राभूषणसे अच्छादित होनेपर भी 
केवछ विकार पेरक और उन्मादक जेसी प्रतीत हुई हैं। केवल 
एक औपचारिक छरंगोट पहननेवाले नम्न साधु अपने समक्ष 
वैराम्यका वातावरण उपस्थित करते हैं । इसके विपरीत सिरसे 
पैर पर्यन्त बस्रामूषणोंसे छदे हुए ब्यक्ति आंखके एक इंगित 
मात्रसे अथवा अपने नखरेके भोड़ेसे इश्चारेसे मनुष्यकों अस्वस्थ 
कर देते हैं, नीचे गिरा देते हैं। जतः हमारी नम्नताविषयक 
इष्टि और हमारा विकारोंकी ओर झुकाव दोनों बदढने 
चाहिये । हम विकारोंका पोषण करते जाते हैं और विवेक- 
रखया चाहते हैं ।* 


सिदात्त शहर 


काका साहबके इन उद्गारोंके बाद नम्तताके सम्बन्धमें कुछ 
कहना शेष नहीं रहता । अतः जैन म्तियोंकी नम्नताको लेकर जैन- 
घर्मेके सम्बन्धमें जो अनेक प्रकारके अपवाद फेक्षाये गये हैं ये 
सब साम्प्रदायिक प्रहेषञन्य गछतफहमीके हो परिणाम हैं। जेन- 
घर बीतरागताका छपासक है। जहाँ विकार है, राग दे, ढेष है, 
कामुकप्रवृत्ति है, जहीं नग्नताको छिपानेको प्रदृचि पाई जाती है। 
निर्विकारके ढिये उसकी आवश्यकता नहीं है। इसी भावसे जैन 
मूर्तियाँ नम्न दोोतो हैं। उनके मुखपर सौम्यता और विरागता 
रहती है। उनके दशोनसे विकार भागता हे न कि 5त्पन्न होता 
है। अतः जैन मन्विरोंमें न जानेकी जनभ्रुति भी एक मिथ्या 
प्रवाद है। 

जैन मन्द्रि शान्ति और भव्यताके प्रतीक होते हैं। उनमें 
जानेसे मनुष्यका मन पवित्र होता है। निर्विकार मूर्ति, तत्त्व- 
झ्ञानसे परिपूर्ण प्राथीन शासख्त और उपयोगी चित्रकारी यही व्दोँ- 
की प्रधान वस्तुएँ हैं, जिनके दशेन और अध्ययनसे मनुष्यके 
समनको शान्ति मिछतो है । 

«नन्‍सात तत्त 

यथ्पि द्रव्य छे हैं तथापि घर्मका सम्बन्ध केवल एक जीव- 
द्व्यसे ही है, क्योंकि उसीको दुःखोंसे छुड़ाकर उत्तम सुख प्राप्त 
करानेके लिये ही धमंका उपदेश दिया गया है। ओर दु:खोंका 
मूक्कारण उसी जोवके द्वारा बाँघे गये कम हैं, जो कि अजीब 
आर अजीथोमें मी पौद्क्षिक हैं। अतः जब घमेका क्रय जीयको' 
सब दुःखोंसे छुड़ाकर उत्तम सुख प्राप्त कराना है भर दुःखोंका 
मृछकारण जीवके द्वारा बांधे गये कमे ही हैं तो दुःखोंसे छूटनेके 
किये निम्न बातोंकी जानकारी आवश्यक है--- 

१-उस वस्तुका क्‍या सरदरूप है, जिसको छुटकारा विसाना है 


श्श्छः जैनघर्म 


२-कमेका क्‍या स्वरूप है ! क्‍योंकि जैसे स्वणेकारकों स्वर्ण 
और उसमें मिले हुए द्रव्यक्ती ठीक-ठीक पहचान होना आवश्यक 
है येसे ही एक आत्मझोधषककों भी आत्मा और उसके साथ 
मिले हुए परद्रव्यको पहचान होना आवश्यक है, क्‍योंकि उसके 
बिना वह आत्माका शोघन हो नहीं कर सकता । 

३-वह अजीव कर्म जीव तक कैसे पहुँचता है ! 

४-और पहुँचकर कैसे जोवके साथ बंध जाता है ! 

इस प्रकार जोब और कमेका स्वरूप और कर्मोंका जीवतक 
आगमन और बन्धनका ज्ञान दो जानेसे संसारके कारणोंका 
पूरा शान हो जाता है। अब उससे छुटकारा पानेके लिये कुछ 
बातें जानना आवश्यक है-- 

४-नवीन कमबन्धको रोकनेका कया उपाय है ? 

६-पुराने बेंघे हुए कर्मोंको कैसे नष्ट किया जा सकता है ? 

७-इन उपायोंसे जो मुक्ति प्राप्त दोगी वह क्‍या वस्तु है ? 

इन सात बातोंका झ्ञान द्ोना प्रत्येक मुमुक्षुझे छिये आवश्यक 
है, इन्द्रोंको सात तत्त्व कद्दते हैं । पौद्गतिक कर्मों के संयोगसे दी 
यह जीव बन्धनमें है ओर सब्र प्रद्चारके कष्ट भोगता है। इस 
सम्बन्धका अन्त किस प्रकार किया जाये यह एक समस्‍या है, 
जिसे प्रत्येक मुम्रुछुको हल करना है। धम हो वह विज्ञान है 
जिसके ढारा उक्त समस्याकों हल क्रिया जा सकता है भौर 
उसीके हक्न करनेके लिये उक्त सात बातें बतज्ाई गई हैं | ये साव 
बातें ही ऐसी हैं. जिनकी श्रद्धा और ज्ञानपर हमारा योगज्षेम 
निर्भर दे | इसीडिये इन्हें तस्वसंश्ञा दो गई है। तत्त्व यानी 
सारभूत पदार्थ ये दी हैं। जो व्यक्ति इनको नहों जानता, सम्भव 
है. वह बहुत ज्ञान रखता हो, किन्तु यथाथ में उपयोगी बावोंका 
झोन हसे नहीं दे । 


सिद्भात्त रहै७ 


उक्त सात तस्त्वोंका नाम दै-जोव, अजीब, आख्तव, 
चन्घ, संवर, निजेरा और मोक्ष। इनमें से जीव और 
अजीव दो मूछभूत तत्त्व हैं, जिनसे यद्द विश्व निर्मित दे। 
इन दोनों वत्वोंका वर्णन पहले कर आये हैं। तीसरा वसस्‍्व आस्तव 
है, जो जीवमें क्ममक़्के भानेको सूचित करता दहै। वास्तवमें 
जीव और कर्मोंका बन्ध तसो सम्भव है जब जोवमें कसे- 
पुदूगछोंका आगमन हो । अतः कर्मोंके आनेके द्वारको आल्व 
कहते हैं। वह द्वार, जिसके द्वारा जीवमें सर्वदा कर्म पुद्गछोंका 
आगमन होता है, जोीवकी ही एक शक्ति है, जिसे योग रहते 
हैं। वद शक्ति शरोरधारी जीवोंकी मानसिक, वाचनिक ओर 
कायिक क्रियाओंका सहारा पाकर जीवकी ओर कमेपुद्गर्क्षोंको 
आकृष्ट करतो है । अर्थात्‌ हम सनके द्वारा जो ,कुछ सोचते हैं, 
बचनके द्वारा जो कुछ बोढते हैं और शरोरके द्वारा जो कुड् 
डइल्नचलन करते हैं वह सब दसारी ओर कर्मांके आनेमें कारण 
होता है। इसीलिये तस्वाथेसूत्र में कहा है कि सन, वचन और 
कायकी क्रियाको योग कहते हैं और वह योग दी आख़वका 
कारण होनेसे आस्रव कहा जाता दै। अतः आस्व तत्त्व यह 
बतल्ाता दे कि जीवमें कर्मपुदूगढोंका आगमन किस श्रकारसे 
डोता है ? 

चौथा बन्घतत्त्व है। जीव और कर्मके परस्परमें मिछ 
जानेको वन्ध कद्दते हैं। यह बन्ध यद्यपि संयोगपूर्वऋ होता दै 
किन्तु संयोगसे एक जुदी वस्तु है। संयोग तो मेज ओर उसपर 
रक्खी हुई पुस्तकका भी है, किन्तु उसे बन्ध नहों कह सकते । 
अन्ध तो एक ऐसा मिश्रण ( मिल्ञाव ) है जिसमें रासायनिक 
( (॥८7४।०४। ) परिवतेन होता है। उच्में मिलनेवाज्ञी दो 
अस्‍तुएँ अपनी असछो दाल्वतको छोड़कर एक तोसरी द्वाक्षतमें 


श्३८ बैनकर्म 


हो जाती हैं। जैसे दूध और पानीको आपसमें मिला दिये 
जानेपर न दूध हझपनी असछी ह्वाठतमें रहता है और न पानी 
कपनी असछी हाछ्तमें रहता है, किन्तु दूधमें पनीछापन आ 
जाता है ओर पानी दूधरा सा दो जाता है। दोनों दोनोंपर 
प्रभाव ढाठते हैं । इसी तरह जोव ओर कसेका परस्परमें 
सम्बन्ध हो जाने पर न जीव ही अपनो असछी दालतमें रहता 
हे कर न कर्मपुदूगल दी अपनी असलो हाक्षतमें रहते हैं । 
दोनों दोनोंसे प्रभावित होते हैं। यही बन्ध है। इसका विशेष 
विवेधन आगे कम सिद्धान्तमें किया गया है। आखव ओर बन्ध 
ये दोनों संसारके कारण हैं । 

पाँचवा तत्त्व संवर है। आसबके रोकनेको संबर कहते हैं। 
अयथोत्‌ नये कर्मोंका जीवमें न आना द्वो संबर है। यदि नये 
कर्मोंफे आागमनको न रोका जाये तो जीवको कभी भी कमे- 
बन्घनसे छुटकारा नहीं मिज्ञ सकता । अतः संबर पाँववया तत्त्व 
है। छठा तत्त्व निजरा है। बँघे हुए कर्मोंके थोढ़ा थोढ़ा करके 
जीवसे अलग होनेको निजेरा कहते हैं। यद्यपि जैसे जीवमें 
प्रतित्मय नये कर्मोंका आस्नव' और बन्ध होता दे वेसे हो 
प्रतिसमय पहले बंध हुए कर्मांद्री निजरा भो द्वोती रददतो है 
क्योंकि जो कमे अपना फल्न दे चुकते हें वे माढ़ते जाते हैं। 
किन्तु उस निजरासे क्मंबन्धनसे छुटकारा नहीं मिलता; 
क्योंकि प्रतिसमय नये कर्मोंका वन्‍्ध द्ोता द्वी रहता है, अतः 
संबरपूवंक जो निज्ञरा होती हे, अथोत्‌ एक ओर तो नये 
कर्मों के आगमनको रोक दिया जाता है और दूसरों झोर पहले 
देंद्रे हुए कर्मोंको श्ीवसे घीरे धोरे जुदा कर दिया जाता है 
वी मोश्षको प्राप्ति होती दे सातवों तत्त्व है। समस्त 
कम्ेक्यर्नाले जोचके छूट कहते हैं । 


चिद्धान्य १३९. 


छूट आता दे तो रुसे मुक्तजीब कहते हैं। 
इस प्रकार उक्त सात तस्‍्वोंमेंसे जोब और अजोब दो मूल 
तरव हैं, उनके मेछसे ही संसारकी हृष्टि । खंसारके 


चाल रहता है. जिसे हम घमके नामसे पुकारते हैं। अतः जो 
जीव अपने उस चरम रूश्यकों प्राप्त करना चाहता है उसे उक्त 
सात तस्वोंका ज्ञान होना आवश्यक है । 


१०-कर्मसिद्धान्त 
कर्मका स्वरूप 


प्राणी जैसा कसे करता है उसे बेसा हो फक्ष भोगना पढ़ता 
है। मोटे तोरसे यही कर्मसिद्धान्तका अभिप्राय है। इस 
सिद्धान्तको जैन, सांख्य, योग, नैयायिक, ब्रशेषिक, समोमांसक- 
आदि आत्मवादी दशेन तो मानते ही हैं, किन्तु अनात्मवादी बौद्ध- 
दरशशोन भी मानता दे । इसी तरद्द ईइ्वरवादी और अनीश्बर- 
वादी भी इसमें प्रायः एकमत हैं । किन्तु इस सिद्धान्तमें 
ऐकसमत्य होते हुए भी कमके स्वरूप ओर उसके फल देनेके 
सम्बन्धमें दोनोंमें मौलिक मतभेद है। साधारण तौरसे जो 
कुछ किया जाता है उसे के कदते हैं। जैसे--खाना, पीना, 
चढना, फिरना, देँसना, धोकना, सोचना बगेर्‌ह। परक्षोकको 
माननेबाढे दाय्निकोंका मद दे कि इहसारा भत्येक अच्छा य 


श्श्ण जैनपर्म : 


खुरा कम अपना संस्कार छोड़ जाता है, क्योंकि हमारे प्रत्येक 
करे या प्रवृत्तिके मूछमें राग भर द्वेष रहते हैं। यद्यपि प्रवृत्ति 
या कममे क्षणिक होता है तथापि उसका संस्कार फककाल तक 
स्थायो रहता है । संस्कारसे प्रवृत्ति और भवृत्तिसे संस्कारकी 
परम्परा अनादिकाझसे चत्नी आतो है। इसीका नाम संसार 
है। यह संस्कार द्वी धम, अधर्, कमोश्य आदि नामंमें पुकारा 
जाता है। किन्तु जेनदशेनके मतानुसार कमका स्वरूप किसी 
अंशर्मे इससे भिन्न है। जैनदशेनमें कम केवछ एक संरकारमात्र 
दो नहीं हे किन्तु एक वस्तुभूत पदार्थ है जो रागी हेंषो जोवकी 
क्रियासे आक्ृष्ट होरुर जीवके साथ मिछ जाता है। यद्यपि 
'बद्द पदार्थ भौतिक है. तथापि जीवके कर्म अथौत्‌ क्रियाके द्वारा 
आइृष्ट होकर वद् जीवसे बेंघता है इसलिये रखे कम कहते हैं। 
आशय यद्द दे कि जहाँ अन्य घर्म राग और द्षसे युक्त जीवको 
अल्येक क्रियाको कमर कहते हैं और उस कर्मके क्षणिक दोनेपर 
भी उसके संस्कारको स्थायी मानते हैं, वहाँ जैेनद्शनका कहना 
है कि राग द्ेषसे युक्त जीवको प्रत्येक मानसिक, वाचनिक और 
कायिक क्रियाके साथ एक द्रव्य जीवमें आंता है जो सके राग- 
ट्वेषरूप भाषोंका निमित्त पाकर जोवसे बँध जाता है, और आगे 
जाकर अच्छा या बुरा फछ देता है। इसका ख़ुछासा यह है 
कि पुदुगलद्गव्य २३२ तरहको वर्गणाओमें बेंटा हुआ है। उन 
बगेणाअ्ॉमेंसे एक कार्मण वर्गणा सी है, जो सब संसार में व्याप्त 
है। जीवके कार्यांके निमित्तसे यह कामणवर्गंणा ही कमरूप हो 
जाती दे, जेसा कि आाचाये कुन्दकुन्दने छिखा है--- 
(परिणमदि जदा अप्पा सुहम्मि असुहम्मि रागदोसजुदों | 
तें पवितदि कम्मर्य णाणावरणादिमावेहिं ॥९५॥! 
| ज्ल्ञवत्ण० , 


घिद्ात्त १ 


जब राग ठेषसे युक्त आत्मा अच्छे! या बुरे कामोमें छयता 
है तब कमरूपो रज शानावरण आदि रूपसे छसमें प्रवेश 
करता है ।” 
इस प्रकार कम एक मते पदाथ है जो जीवके साथ बेँध 
जाता है। 
जीव अमर्तिक है और कस मर्तिक । अतः उन दोनोंका बन्ध 
सम्भव नहीं है, क्‍योंकि मर्तिकके साथ मर्तिकका बन्ध हो श्कता 
है। किन्तु अमर्तिकके साथ मर्तिकका धन्ध कैसे हो सकता है ९ 
ऐसी आशंका की जा सकती है, उसका समाधान इस प्रकार 
है--अन्य दृशेनोंकी तरद जैनदशन भो जीव और कमके 
सम्बन्धको अनादि मानता है। किसी समय जीव सर्वथा शुद्ध 
था, बादकों उसके साथ कर्मोंका सम्बन्ध हुआ, ऐसी सान्‍्यता 
नहीं है; क्योंकि ऐसा माननेमें अनेक विवाद उठ खड़े द्ोते हैं। 
सबसे पहला विवाद तो यद्द है कि सवेथा शुद्ध जीवके कर्सबन्ध 
हुआ तो कैसे हुआ ? ओर यदि सर्वथा शुद्ध जोब भी कर्मोंके 
बन्धनमें पड़ सकता है तो उससे छुटकारा पानेका प्रयत्न करना 
ही व्यथे दो जाता है। अतः जीव और कम्का सम्बन्ध अनादि 
हद हे कि पत्चास्तिकायनामक प्रन्थमें आचाये कुन्दकुन्दने 
कहा है-- 
जो खलु संसारत्थो जीवो ततो दु होदि परिणामों । 
परिणामादो कम्म॑ कम्मादों होदि खदिसु मंदी ॥१२८। 
गद्मिघिगदस्स देहो देहादोी इंदियाणि जाय॑ते। 
तेहिं दु विसयगहणं तत्तो रागो व दोसो बा ॥१२९॥ 
जायदि जीपस्सेवे मावों संसारचकवारुम्मि 
इंदि जिणवरेहिं मणिदों अगादिणिषणों सणिघणों वा ॥१३०॥* 


कर बैतभर्म 


अर्थ -ओ ओव छंसारमें स्थित है अधोत्‌ अन्म और मरणके 
चआहमें पढ़ा हुआ है, उसके रागरूप ओर हेपरूप परिणाम होते 
हैं। उन परिणामोंसे नये कर्म बेघते हैं। कर्मोंसे गतियोगें जन्म 
छेना पढ़ता है। जन्म लेनेसे झरीर मिल्लता है। शरीरमें इन्द्रियाँ 
दोती हैं । इन्द्रियोंसे विषयोंको महण करता है। विषयोको प्रहण 
करनेसे इृष्ट विषयोंसे राग और भअनिष्ट विषयोंसे हष करता है। 
इस प्रकार संसाररूपी चक्रमें पढ़े हुए जीवके भावोंसे क्मवन्ध 
झौर कमबन्धसे राग-उेषरूप भाव दोते रद्दते हैं। यह चक्र 
भभव्यजीवकी अपेज्षासे अनादि अनन्त है ओर भव्यजीबको 
अ्रपेक्षासे अनादि सान्‍त है । 
इससे स्पष्ट है कि संघारी जीव अनादिकालसे मूर्तिक कर्मोंसे 
बेँघा हुआ है और इसलिये एक तरदसे बह भी मू्तिक हो रद्दा 
है, जैसा कि कहा है-- 
धण्ण रस पंच गंघा दो फासा अदठ णिथ्या जीवे | 
णो संति अमृत्ति तदो बवहारा मुत्ति बंघादो॥  ॥ 
“--द्रव्यसं० | 


अथौत्‌--वास्तवमें जीवमें पाँचों रूप, पाँचों रस, दोनों गन्घ 
और आठठों स्पशे नहीं रहते इसलिये वह अमूर्तिक दे, 
जैनद्शेनमें रूप, रस, गन्ध और स्पशंगुणवाक्षी वस्तुको ही 
मूर्तिक कट्दा है। किन्तु कमंबन्धके कारण व्यवहारमें जीव मातक 
है। अतः कयखित्‌ मतिक आत्माके साथ मर्तिक क्मद्र्यका 
सम्बन्ध द्वोता दे । 

१ जो लीव इस चकका अन्त नहीं कर सकते उन्हें अभव्य कहते हैं 
और जो, उच्च भंत कर सकते हैं उन्हें भन्‍्य कहते हैं । 


विखल्‍्त १४३ 


खारांश यह है कि कमके यो भेद दें--अज्यकम और 
आवकम । जीवसे सम्बद्ध कर्मपुदूगछोंकों दृब्यकर्म कहते हैं 
और द्रव्यकमके प्रभावसे दोनेबाठे जीवके राग-दपरूप भावोंकों 
आवकर्म कद्दते हैं । द्रव्यकम भावकर्मका कारण है और भावकम 
द्रब्यकमं का कारण है। न बिना द्रव्यकम के भावकम दोते हैं और 
जल बिना भावकर्सके द्रव्यकर्म होते हैं । 


कम अपना फल कैसे देते हैं 


ईंश्वरको जगतका नियन्ता माननेवाले बेदिकदशेन जोवको 
कम करनेमें स्वतंत्र किन्तु उसका फछ ओगनेमें परतंत्र मानते 
हैं। उनके मतसे कर्मका फछ ईश्वर देता है और वह प्राणियोंके 
अच्छे या बुरे कमेके अनुरूप ही अच्छा या बुरा फल्म देता है। 
किन्तु जैनदशेनका कटद्दना है. कि कर्म अपना फक्ष स्वयं देते हैं, 
उसके लिये किसी न्यायाघोशकी आवश्यकता नहीं है। जैसे 
'शराब पीने से नशा होता है ओर दूघ पीनेसे पुष्टि .दोती दै। 
शराब या दूध पीनेके बाद उसका फल्न देनेके क्षिये किसी दूसरे 
शक्तिमान नियामककी आवश्यकता नहीं होदी । उसी तरह 
जीवको प्रत्येक कायिक, वाबिक और मानसिक भ्रवृत्तिके साथ 
जो कमंपरमाररु जोवात्माकी ओर आकुष्ट दोोते हैं और राग- 
डरेषका निमित्त पाकर उस जोयसे बंध जाते हैं, उन कर्म 
परमाणुओंमें भो शराव ओर दूधको तरह अच्छा ओर बुरा 
प्रभाव डाक्षनेको शक्ति रहतो दे, जो चेतन्यके सम्वस्धसे 
डोकर जीवपर अपना प्रभाव डाक्षतो हे ओर उसके प्रभावसे 
मुस्घ हुआ जोब ऐसे काम करता है जो सुखदायक वा दुःखदायक 
होते हैं। यदि कर्म करते समय जीवके भाव णश्छे होते हें वो 
अंबनेवाले क्मपरमारुओपर अच्छा प्रभाव पढ़ता है. और वादको 
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बनका फछ भी अच्छा ही द्वोता है। तथा यदि बुरे भाव दोते 
हैं तो घुरा असर पढ़ता है और काढान्तरमें उसका फछ भों 
बुरा ही द्वोता है। 

सानसिक भावों का अचेतन वर्तुके ऊपर कैसे प्रभाव पढ़ता 
है और उस प्रमावकी बजह्से उस अचेतनका परिपाक कैसे 
अच्छा या बुरा द्वोता हे ? इत्यादि प्रश्नोके समाघानके लिये 
चिकित्सकोंके भोजन सम्बन्धो नियमोंपर एक दृष्टि डालनो 
चाहिये । वेय्कशास्रके अनुसार भोजन करते समय मनमें किसी 
तरहका क्षोम नहीं होना चाहिये--भोजन करनेसे आधा घंटा 
पहलेसे केकर भोजन करनेके आधा घंटा बाद तक मनमें अश्ञान्ति 
उत्पन्न करनेवाला कोई विचार नहों आना चाहिये। ऐसी दशामें 
जो भोजन किया जाता है, उसका परिपाक अच्छा द्वोता है और 
वह विकार नहीं करता । किन्तु इसके विपरोत काम, क्रोध आदि 
विकारोंके रहते हुए यदि भोजन किया जाता है तो वह भोजन 
शरीरमें जाकर जिकार उत्पन्न करता दे। इससे स्पष्ट है कि कतोके 
भावोंका असर अचेतनपर भो पढ़ता है और उसके अनुसार दो 
उसका विपाक होता है। अतः जीवको फछ भोगनेमें परतन्त्र 
साननेकी आवश्यकता नहीं है | 

यदि इंश्वरको फछदाता भाना जाता है तो जहाँ एक मतुष्य 
दुसरे मनुष्यका घात करता है धहाँ घातकको पापका भागी नहीं 
होना चाहिये; क्योंकि उस घातकके द्वारा ईश्वर मरनेवाकेको 
दण्ड दिल्लाता है। जैसे, राजा जिन पुरुषोंके द्वारा अपराधियोंको 
दण्ड दिल्लाता है वे पुरुष अपराधों नहीं कहे जाते; क्योंकि वे 
राजाज्ञाका पाठन करते हैं। उसी तरह किसीका घात करनेवाक्षा 
घातक भी जिसका घात करता है उसके पूर्वकृत कर्मोका फल्र 
सुगताता है; क्योंकि ईश्वरने ससके पूवक्ृंत कर्मोंडो यही सजा. 


सिम श्र 
लिबत की होगी तभी तो उसका वध किया गया। यदि कहा जाये 
कि मनुष्य कर्म करनेमें स्वतंत्र दे अतः घातकका काये ईश्वर 
प्रेरित नहीं है, किन्तु धातककी स्वतंत्र इच्छाका परिणाम है। तो 
इसका उत्तर यह दे कि संसार दशामें कोई भी प्राणी बास्तवमें 
स्वतंत्र नदीं है, खभी अपने अपने कमोंसे बंधे हैं भोर 
कमके अनुसार द्वी प्राणीकी बुद्धि द्योती है। शायद कद्दा जाये कि 
ऐसी दशामें तो कोई भी व्यक्ति मुक्तिकाम नहीं कर खकता; 
क्योंकि जीव कमसे बंधा है और कमके अनुसार जोवको बुद्धि 
है। किन्तु ऐसा कद्दना ठोक नहीं है, क्‍योंकि कर्म अच्छे भी 
होते हैं और बुरे भी दोते हैं। अतः अच्छे कर्मके अनुसार उत्पन्न 
हुई बुद्धि मलुध्यको सन्‍्मागेकी ओर छे जाती है ओर बुरे कमके 
जमुसार उत्पन्न हुई बुद्धि मनुष्यको कुमार्गकी ओर छे जाती है। 
सनन्‍्मागपर चडनेसे मुक्तिक्षाम और कुमागंपर चढनेसे संसार 
क्षाभ होता है। अतः बुद्धिके कमौनुसार द्वोनेसे मुक्तिको प्राप्तिमें 
कोई बाधा नहीं आती। 
इस तरह जब जीव कमे करनेमें स्वतंत्र नहों है तो घातकका 
घातरूपकर्म उसकी दुबुंद्धिका दी परिणाम कहा जायेगा। और 
बुद्धिकी दुष्टता उसके किसी पूलवकृत कमंका फल्न कह्दी जायेगी। 
ऐसी स्थितिसें यदि दस कर्मफलदाता ईश्वरकों मानते हैं तो उस 
घातककी दुष्ट बुद्धिका कतों ईश्वरकों हो कद्दा जायेगा। इसपर 
इमारी विचारशक्ति कद्दतों है कि एक विधारशील रूलदाताको 
किसी व्यक्तिके घुरे कमंका फछ ऐसा देना चाहिये जो उसकी 
सजाके रूपमें हो, न कि उसके द्वारा दूसरोंकों सजा दिलवानेके 
झूपमें हो। किन्तु ईश्वर घातकसे दूसरेका घात कराता है; क्योंकि 
रुसे उस घातकके द्वारा दूसरेको सजा दिछानी है । किन्तु 
भातकको कारण यह परका धात करता दे छस. 
१७ 


3४३ जैनवर्म 
शुढ़िको विगाढ़नेवाले कर्मोंका क्या फछ मिछा ! इस फढके डरा 
सो दूसरेको सजा मोगनी पढ़ो । किन्सु यदि ईश्वरको फकदाता 
ने मानकर जोवके कर्मोंमें हो स्वतः फक्षदानकी शक्ति सान की 
जाये तो रकू समस्या आसानोसे हम द्वो जातो है; क्योंकि 
सलुष्यके बुरे कम रसकी बुद्धिपर इस प्रकारका संस्कार ढार ढेते 
हैं, जिससे वह क्रोषमें आकर दूसरोंका घात कर ढाढवा है और 
इस तरद उसके थुरे कमे रुसे बुरे मागंकी ओर ही तबतक किये 
चअछे जाते हैं जबतक वद उघरसे सावधान नहीं होता। अवबः 
ईश्रको क्मंफछदाता माननेमें इस तरदके अन्य भो अनेक विवाद 
खड़े दोते हैं । जिनमेंसे एक इस प्रकार हे-- 

किसी कमका फल हमें तुरन्त मिक्ष जाता है, किसीका कुछ 
भाह बाद मिछता है, किसोका कुछ व बाद मिंछता है ओर 
किसीका जन्सान्तरमें मिछिता है। इसका कया कारण है  कमे- 
फकके भोगमें समयकी विषमता क्यों देखी जाती है? ईश्वर- 
वादियोंकी ओरसे इसका इश्वरेछ्छाके सिवाय कोई सनन्‍्तोषकारक 
समाधान नहीं मिलता । किन्तु कर्म में ही फठदानकी शक्ति मानने- 
याज्ा कमेबादी जैनसिद्धान्त रक्त प्रश्नोंका बुद्धिरम्य समाधान 
करता है जो कि आगे बतछाया गया है । अतः ईश्वरकों फछुदावा 
मानना उचित नहीं जेंचता। 


कमेके मेद 


पहले वतक्ञाया है कि जैनद्शनमें कमंसे मतक॒ब जीवकी 
अस्येक क्रियाके साथ जीवकी ओर आइष्ट होनेवाढे कर्मंपरमा- 
शुअंसे है। वे कमेपरमारु जीवकी प्रत्येक क्रियाके साथ, जिसे 
जैनदक्षनमें योगके नामस कहा गया है, जीवकी ओर आहट 
दोते हैं ओर आत्माके राग, देष ओर मोइ आवि सार्वोका--- 
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जिन्हें जैनदशेनमें कपाय कहते हैं, निमित्त पाकर जीवसे वेंघ 
जाते हैं। इस तरह कर्मपरमाणुभोंको जीवतक छानेका काम 
जीवकी योगशक्ति करती है और उसके साथ जन्ध करानेका कांस 
कपाय अर्थात्‌ जीवके राग-हेपरूप भाव करते हैं। सारांश यह दे 
कि जीवको योगशक्ति ओर कवाय द्वी बन्धका कारण हैं। 
कषायके नष्ट हो जानेपर योगकें रहनेतकू जोवमें क्मेपरमादुओं- 
का आस्रव-आगमन तो होता है किन्तु कषायके न होनेके कारण 
ये ठहर नहों सकते । उदाहरणके लिये, योगको वायुकी, कपायकों 
गोंदकी, जीवकों एक दीवारकी ओर कमेपरमार॒ुभोंको धूक्षकी 
खपसा दी जा सकती है। यदि दोवारपर गोंद छगी दो तो बायुके 
साथ उड़कर आनेवाछी धूछ दोवारसे चिपक जाती है, किम्तु 
यदि दोबार साफ, चिकनी और सूखी दोतो है तो धूक्त दीवारपर 
न चिपककर तुरन्त झड़ पढ़तो हे । यहाँ घूलका कम या थ्यादा 
परिमाणमें उड़कर आना वायुके वेगपर निर्भर है। यदि वायु 
पेज होती है तो घूछ भी खुब उढ़ती है और यदि वायु धीमी 
डोती है तो धूल भी कम उढ़तो है। तथा दीवारपर घूल्का थोंढे 
या अधिक दिनोंतक चिपके रहना उसपर तंगी गोंद आदि गीढी 
अत्तुओंको विपकाहटकी कमोवेशी पर निर्भर है। यदि दीवारपर 
पानी पड़ा हो तो उसपर क्गी हुई घूज् जल्दो कढ़ जातो हैं। 
यदि किसी पेढ़का दूध छगा हो तो कुछ देरमें शढ़तों है भोर 
यदि कोई गोंद छगी हो तो बहुत दिनोंमें कढ़तो है। सारांश यह 
कि चिपकानेवाडी चीजका असर दूर होते ही चिप्रकनेवालीं 
बीज स्वयं कढ़ जाती है। यही बात योग ओर कपायके सम्बन्ध- 
में भी जाननी चाहियें। योगशक्ति जिस दर्जेकों होतो दे आाने- 
बाढे कर्मपरमारुओंकी संस्यांभों उसीके अनुसार कंमतों या 
बढ़ती दोती है। यंदि योग रंकृष् दोवा है दो कर्मपरमारु मी 
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झाधिक तादादमें जीवकी ओर जाते हैं । यदि योग जघन्य होता 
है ठो कमपरमारु भी कम तादादमें जीवकी ओर आते हैं । 
इसी तरद्द यदि कषाय तीत्र होती है तो कर्मपरमागु जीवके साथ 
बहुत दिनोंतक बंधे रहते हें और फछ भी तोज्र देते दैं। यदि 
कवाय हल्की दोती हे तो कमंपरमागु जीवके साथ कम समय 
तक बेचे रहते हैं और फछ भी कम देते हैं। यह एक साधारण 
नियम है किन्तु इसमें कुछ अपवाद भी हें । 

इस प्रकार योग और कपषायसे जीवके साथे कम्मपुद्रछोंका 
बन्घ होता दे । वह बन्ध चार प्रकारका है--प्रकृतिबन्ध, प्रदेश- 
बन्ध, स्थितिबन्ध और अनुभागबन्ध। बन्धको प्राप्त होनेवाले 
कमपरमारुझमें अनेक प्रकारका स्वभाव पढ़ना प्रकृतिबन्ध है । 
सनकी संख्याका नियत द्वोना प्रदेशवन्ध दे। उनमें फाक्षकी 
मर्यादाका पढ़ना, कि ये अमुक काल्चतक जीवके साथ अबँछे 
रहेंगे, स्थितिवन्ध है और उनमें फछ देनेको शक्तिका पढ़ना 
अनुभागबन्ध हे । कर्मोमें अनेक प्रकारका स्वभाव पढ़ना तथा 
उनकी संख्याका कमती बढ़ती होना योगपर निभेर है। वया 
छनमें जीवके साथ कम या अधिक काछठतक ठदरनेकी शक्तिका 
पढ़ना और तीम्र या मन्द फक्ष देनेकी शक्तिका पढ़ना कषायपर 
निसंर है। इस तरह प्रकृतिबन्ध ओर प्रदेशबन्ध तो योगसे द्वोते 
हैं और स्थितिबन्ध तथा अनुभागवन्ध कपायसे होते हैं। 

इनमें से प्रकृतिबन्धके आठ भेद हैं--शानावरण, द्शना- 
बरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तराय | 
झ्ञानावरण नामका कर्म जीवके ज्ञानशुणको घातता हे । श्सीकी 
बजहसे कोई अल्पन्नानो और कोई विशेषज्ञानी देखा जाता है। 
इृद्दनावरण कर्म जीवके दशशनगुणकों घातता है। आवरण 
ढॉकनेबाछी बस्‍्तुको कहते हैं, अथात्‌ ये दोनों कर्म जीवके शाल 
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और दशशनको ढाँकते हैं, उन्हें प्रकट नहीं होंगे देते। वेदनोय- 
कम--जो सुख और दुःखका वेदन - अनुभवन कराता है। मोह- 
नीयकम--जो ज्ञीवको मोद्ित कर देता है। इसके दो भेद हैं 
एक जो झीवको सश्े सागका भान नहीं दोने देता और दूसरा, 
जो सश्चे मार्गका भान हो जानेपर भी उसपर चढने नहीं देता । 
आयुकर्म--जो असुक समय तक जीवकों क्रिसी एक शरोरमें 
रोके रहता है। इसके छिद ज़ानेपर द्वी जीवको सुत्यु कद्दी 
जाती है। नामकर्म-जिसको वजदसे अच्छे या बुरे शरोर 
आर अंग-उपाज़ु बगेरदकी रचना दोतो है। गोन्रकसे-- 
जिसकी वजहसे जोव ऊँचे कुछका या नीच कुछका कहा जाता 
है। अन्तरायकर्म-जिसकी वजहसे इच्छित वस्तुकी प्राप्तिमें 
रुकावट पेदा दो जातो है। इन भाठ कर्मोमेंसे ज्ञानावरण, 
चृशेनावरण, मोइनीय और अन्तराय ये चार कमे घातिकर्म कह्दे 
जाते हैं, क्‍योंकि ये चारों जीवके स्वाभाकिक गुणोंकों घातते 
हैं। शेष चार कर्म अघाती कह्दे जाते हैं; क्‍योंकि वे जीवके 
शुण्णोका घात नहीं करते । इन आठ कर्मोंमेंसे भी श्ञानावरणके 
पाँच, दशेनावरणके नौ, वेदनीयके दो, मोहनीयके श्रद्टाईस, 
आयुके चार, नामके तिरानवें, गोत्रके दो और अन्तरायके पाँच 
भेद हैं। इन भेदोंका नाम और उनका काम वगैरद्द तस्‍्तवार्थसूत्र- 
कमकाण्ड आदि भ्रन्थोंमें देखा जा सकता है। 

घातीकम के भी दो भेद हैं--सर्वधातो और देशघाती। जो 
कमे जोवके गुणका पूरी तरइसे घात करता दे उसे सर्बधाती 
कहते हैं ओर जो कर्म उसका एक देशसे घात करता है उसे 
देशघाती कहते हैं। चार घाती कर्मोंके ४७ भेदॉमेंसे २६ देश- 
भाती हैं और २१ खवंधाती हैं। घातिकर्म वो पापकर्म ही कहे 
जाते हैं किन्तु अघातिकमके सेदोंमेंसे कुछ पुर्यकर्म हैं ओर 
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कुछ पापकम हैं। जैसे मनुष्यके द्वारा खाया हुआ भोजन पाक- 
स्थछीसें जाकर रस, मज्या, रूघिर आदि रूप हो जाता है, वेसे 
ही जीवके द्वारा प्रहण किये गये कम्मपृद्ल्ल श्ञानावरणादि रूप हो 
जाते हैं-उन कर्मपुद्रछोंका बेटबारा बंधनेबात्ते कर्मोंमें तुरन्त 
हो जाता दे । 

जीव कब्र कैसे फर्मोको बाँघता है और उनका बेँटवारा कैसे 
होता है ? स्थिति और अनुभागका क्‍या नियम है ? इत्यादि 
बातोंका वर्णन जैन कर्मसादित्यसे जाना जा सकता दै। 


कर्मोंकी अनेक दक्षाएँ 


जैनसिद्धान्तमें कमोंकी १० मुख्य अवस्थाएँ या कर्मोंमें होने- 
वाली दस मुरुय क्रियाएँ बतकाई हैं जिन्हें 'करण” कद्दते हैं। 
उनके नाम-वन्ध, उत्कषंण, अपकषेण, सत्ता, उदय, उदीरणा, 
संक्रमण, उपशम, निधत्ति और निकाचना है। 
बन्ध--कर्म पुट्छोंका जीवके साथ सम्बन्ध दोनेकों बन्ध 
कहते हैं । यह सबसे पहली दशा है। इसके बिना अन्य कोई 
अवस्था नहों हों सकती। इसके चार भेद हैं--प्रकृतिवन्ध, 
स्थितिवन्ध, अनुआागवन्ध और प्रवेशवन्ध । जब जीवके साथ 
कर्म पुटुछोंका बन्‍्ध होता है. उनमें जीवके योग और कपायके 
लिभिचसे चार बातें होती हैं, प्रथम तुरन्त ही उनमें ज्ञानादिकको 
घारने बगैरहका रवभाष पढ़ जाता हे। दूसरे उनमें स्थिति पड़ 
जाती है कि ये अमुक समय तक जीवके साथ बंधे रहेंगे। 
तीसरे उनमें तीघम्र या सन्‍्द फछ देनेकी शक्ति पढ़ जाती है, 
चौथे वे नियत वादादयें ही जीवसे सम्बद्ध दोते हैं। जैसा कि. 
पहले बतकाया दै । 
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हे उत्कर्षण--स्थिति और अलुभाराके बढ़नेको उत्कषण 
कहते हैं । 
अपकपण-रिथिति और अनुभागके घटनेक्रों अपकर्षण 
कहते हैं । 
बन्धके बाद बेचे हुए कर्मों में ये ;दोनों कियाएँ दोती हैं। घुरे 
करमोंका बन्ध करनेके बाद यदि जीव अच्छे कमे करता है तो 
उसके पहले बाँघे हुए बुरे कर्मोंकी स्थिति और फरदानशक्ति 
अच्छे भार्यकि प्रभावसे घट जाती है। भौर अगर बुरे कर्ोंका 
बन्घ करके उसके भाव और भी अधिक कल॒षित दो जाते हैं जोर 
यह और भी अधिक शुरे काम करनेपर ख्तारू दो जाता है तो बुरे 
आार्वोका असर पाकर पहले बॉ जे हुए कर्मोंडी स्थिति और फछ- 
दानशक्ति और भी अधिक वढ़ जाती है। इस उत्कपण और 
अपकषणके कारण द्वी कोई कर्म जल्द फक्ष देता है और कोई 
देरमें । किसी कमेका फछ तीज्र होता है और किसीका मनन्‍्द्‌ । 
सत्ता-बंधनेके बाद तुरन्त ही कम्ते अपना फछ नहीं देता, 
कुछ समय बाद उसका फछ मित्ता हे । इसका कारण यह है 
कि बंघनेके धाद कम सत्तामें रहता हे। जैसे शराब पीते ही 
मुरन्त अपना असर नहीं देती किम्तु कुछ समय बाद अपना 
झअसर दिखाती है। बेसे ही कमें भी बंधनेके बाव्‌ कुछ 
समयतक सस्तामें रहता है इस काठको जैन परिभाषामें आवाधा* 
काल कहते हैं । साधारणतया कमंंका आवाधाकारू उसकी 
स्थितिके अनुसार द्ोता है। जेसे जो शराब जितनी दी अधिक 
नशीक्षी ओर टिकाऊ होती है वह उतने दी अधिक दिनोंवक 
सढड़ाकर बनती है, वेसे ही जो कम अधिक दिनोंतक ठद्दरता दे 
उसका आावाधाकाठ भी उसी दिसाव से अधिक होता है। एक 
कोटी कोटी खागरको स्थितिमें सो वर्ष अवाधाकाल होता दे। 
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अथोंत्‌ यदि किसी कर्मकी स्थिति एक कोटि कोटि सागर बाँधी 
हो तो वह कर सौ वर्षके बाद फछ देना शुरू करता है ओर 
सबक फछ देता रहता है जबतक उसको स्थिति पूरो न हो । 
किन्तु आयुकर्मका आवाधाकार उसकी स्थितिपर निर्भर नहीं है 
इसका खुढासा अन्यप्रस्थोंमें देखना चाहिये । इस प्रकार 
बंधनेके बाद कंभेके फह न देकर जीवके साथ मोजद रहने 
मात्रको सकता कहते हैं । 

उदय-कर्मके फक्ष देनेको उदय कहते हैं। यह उदय दो 
तरहका होता है- फछोदय और प्रदेशोदय । जब फर्म अपना 
फछ देकर नष्ट होता है तो वह फछोदय कटा जाता है। और 
४४९०४ अल नष्ट दो जाता है तो उसे प्रदेशोदय 
कहते हैं । 

उदीरणा-जैसे, आमोके मौसममें आम जेचनेवाले आामोंको 
जहदी पकानेके डिये पेढ़से तोड़कर भूखे बगैरहमें दवा देते हैं, 
जिससे वे आम वृक्षको अपेक्षा जल्दी पक जाते हैं। इसी तरह 
कभी कभी नियत समयसे पहले क्सका विपाक हो जाता है। इसे 
ही उदीरणा कहते हैं। उदीरणाके किये पहले अपकर्षण करणके 
द्वारा कमंकी स्थितिको कम कर दिया जाता है, स्थितिके घट जाने- 
पर कम नियत समयसे पहले उदयमें आ जाता है। जब कोई 
कासमयमें ही मर जाता है तो उप्को अकालमृत्यु कही जाती 
है। इसका कारण आयुकर्मकी उदोरणा ही है। स्थितिका घात 
डुए बिना उदीरणा नहीं दोतो । 
,.. संक्रमण-एक कमका दूसरे सजातोय कमरूप दो जानेको 
संक्रमण करण कहते हैं। यद्द संकमण मूछ भेदोंमें नहों होता । 
अथोत्‌ शानावरण दक्षनावरणरूप नहीं होवा और न दशेनावरण 
आनावरणरूप होता है। इसी तरह अन्य मूछकर्मांफे बारेमें 


सिदान्त श्षडे 


भी जानना। किन्तु एक कमेका अवान्तर भेद अपने सजातीय 
अन्य भेद्रूप हो सकता है। जेथे वेदनीय कम के दो भेदोंमेंसे 
खातवेदनीय असातवेदनीयरूप हो सकता है ओर असातवेदनोय 
सातवेदनीयरूप दो सकता है। यद्यपि संकमण एक कम के अवान्तर 
भेदमिं दी दोता है, किन्तु ढसमें अपवाद भी है। आयुकर्मके 
बार भेदोंमें परस्परमें संक्रमण नहीं होता। नरकगतिको आयु बोध 
ल्ेनेपर जीवको नरकगतिमें ही जाना पढ़ता है, श्रन्‍्य गतिमें 
नहों । इसी प्रकार याकीकी तीन आयुशभ्रोंके बारेमें भो 
जानना चाहिये। 
उपशम-कमेको उदयमें आ सकनेके अयोग्य कर देना 
उपशमकरण है। 
निधत्ति-कर्मका संक्रमण और उदय न हो सकता 
निघत्ति है। 
निकाचना--उसमें उत्कषेण, अपकषेण, संक्रमण और उदय- 
का न हो सकना निकाचना है| 
कर्मेंको इन अनेक दशाओंके सिवाय जेन सिद्धान्त में कम का 
स्वामी, कर्मोंकी स्थिति, कब कौन कमे बँघता है ? किसका उदय 
होता है, किस कमंकी सत्ता रहती है, किस कर्मेका क्षय द्वोता है 
आदि बातोंका विस्तारसे वणेन किया है । 


६००_्ण्याडपी॥ल>मपाहु,- [ डि-जयरराणार्तक, 


३. चारिभ्रि 


जैनणमके दाशनिक मन्तव्योंका परिचय फराकर अब हस 
उत्त चरित्रकी ओर आते हैं, जो कि बरतुतः धर्म कट्दा जाता है । 
इस्नकरंडश्रावकाचार नामक प्राचोन जैन-प्रन्थमें समर्थ 
जैनाचाये भी समन्तभद्र स्वामीने धमंका वर्णन करते हुए 
लिखा है-- 
“ेशयामि समीचीनं धर्म कमंनिव्णमर । 
संसारदुःखतः सत्त्वान्‌ यो घरत्युत्तमे सुखे ॥२॥? 
कीं कर्मंबन्धनका नाशा करनेवाले उस सत्यधमंका कथन 
करता हूँ जो प्राणियोंको संसारके दुःखोंसे छुड़ाकर उत्तम सुखमें 
घरता है ।? 
इससे निम्न निष्कषे निकक्षते हैं-- 
(१) संखारमें दुःख है । 
(२) उस दुःखका कारण प्राणियोंके अपने अपने कम हैं। 
(३) धमे प्राणिमात्रको दुःखसे छुड़कर न केवक सुख किन्तु 
सुसम सुख प्राप्त कराता दे । 
अब विचारणीय यह है कि संसारमें दुःख क्‍यों हैं और 
धर्म फैसे उससे छुडशाकर उत्तम सुख प्राप्त कराता है। 


१-संसारमें दुःख क्‍यों हैं ? 


संसारमें दुःख है यह किसीसे छिपा नहीं । और सब छोग 
झुखके इच्छुक हें ओर घुखके लिश्े दी रात दिन प्रयत्न करते हैं यह. 
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भी किसीखे छिपा नहीं । फिर भी सब दुःखी क्यों हैं ? जिन्हें पेट 
अरमेके लिये न मुद्दी भर अज् मिठता है ओर न तन टॉकनेके 
ढिये बद्ध, उनकी बात जाने दीजिये । जो मम्पत्तिशालो हैं. उन्हें 
भो दस (किसी न किसी दुःखसे पीढ़ित पाते हैं। निधन धनके दिये 
छठपटावे हैं और घनवानोंको धनको ठृष्णा चैन नहीं लेने देती । 
निःसन्तान सम्तानके ढ़िये रोते हैं तो सम्तानवाके सनन्‍्तानके 
अरणपोषणके छिये बिन्तित हैं। किसीका पुत्र मर जाता है तो 
किसीकी पूत्री विधवा दो जाती है। कोई पत्नीके बिना दुःस्त्री है 
। कोई पत्नीके कारण दुःखी है। सारांश यह है कि 
प्रत्येक मनुष्य किश्ली न किसी दुःखसे दुःखो है। ओर अपनी 
अपलसी समझके अनुसार रुसे दूर करनेकी च्रेष्टा करता है, किन्तु 
फिर भी दुःखोंसे छुटकारा नहीं होता। खुखकी चाहको पूरा 
करनेके प्रयत्नमें जीवन बीत जाता हे किन्तु किसोकी भाद् पूरी 
नहीं होती | आइये ! जरा इसके कारणोंपर विचार करें। 
सुखके साधन तीन हैं--धरं, अथे और काम | इनमें भी धर्म 
ही सुखका मुख्य साधन है और वाकीके दोनों गौण हैं; क्योंकि 
शुभाचरणरूप घ्मके बिना प्रथम तो अर्थ और कामकी प्राप्ति दी 
झसंभव दै। जरा देरकफे छिये उसे संभव भी मान छिया जाये तो 
अधर्मपूर्ण साधनोंसे उपाजन किया हुआ अथे और काम कभी 
खुखका कारण हो नहीं सकता। बल्कि दुःखोंका ही कारण होता 
है। इसके रृष्टान्तके किये चोरीसे धन कमानेवाझों और परखो- 
गामियोंकों उपस्थित किया जा सकता है। मोदहदवश इन कामॉमें 
बहुतसे क्षोग प्रवूत्त हुए देखे जाते हैं, पर उन कार्मोको स्वयं वे दी 
अच्छा नहीं बतढाते। ओर उस घन और कामभोगस्े उन्हें 
कितना सुख मिलता है यह भ्री उनको आत्मा द्वी जानती दे । 
ययाथंमें अथ भोर कामसे तभो सुख दो सकता दे जब उसमें 


श्५्श्‌ बैनबर्म 


सन्तोष हो । सन्तोषके विना घन कमानेसे घनकी दृष्णा बढ़तों 
जाती है और ठष्णाकी ष्याज्ञासे जछते हुए मनुष्योको सुखका 
लेश भी नहीं मिछ सकता । इसी प्रकार जो काम भोगकी ठष्यामें 
पढ़कर कामभोगके साधन शरीर, इन्द्रिय बगैरहकों जजेर कर 
लेते हैं वे क्या कभी सुखो हो सकते हैं ? फिर अर्थ और काम 
सदा ठद्दरनेवाछे नहीं हैं, इनका स्वभाव हो नश्वरता है, किन्तु 
भनुष्योने उन्हें दो सुखका साथन मान रखा है। अर्थ और 
काममें जो जितनी उन्नति कर केता दे, जितनी अधिक संपत्ति, 
भोग-उपभोगके साधन, ऊँची अट्टाढिकाएँ, सुन्दर सुन्दर गाढ़ियाँ 
आदि जिपके पास है वह उतना ही अधिक सुखी माना जाता है, 
उसका उतना ही अधिक आदर होता है। और यह सब देखकर 
सब छोग--क्या मूर्ख और क्या विद्वान्‌ , कया ग्रामीण और क्या 
शहरी, बालकसे बृढ़ेतक अर्थ ओर कामके किये ही शक्तिभर 
उद्योग करते हैं। यदि कोई घममें छगता भो है तो अर्थ और 
कामके छिये ही छगता दै। ऐसी स्थितिमें यदि मनुष्य दुःखी न 
हों तो क्‍यों न हाँ | फिर भनुष्योंकी यद्द अर्थेडाउता और काम- 
क्ञाजसा केवल उन्‍हें ही दुःखी नहों करती वल्कि समाज और 
राष्ट्र भरको दुःखी बनाती है; क्योंकि जो मनुष्य स्वाथेवश घन 
कमाता है और उचित अनुचितका विघार नहीं करता वह 
दूसरोंके कष्टका कारण अवश्य होता है, साथ दी साथ यदि वह 
दुसरोंको कष्ट पहुँचाकर चोरी या छछसे अपनेको घनी बनाता है 

लो दूसरे चतुर मनुष्य रसका दो अनुकरण करके उसी रीतिसे 

शनवान बननेकी चेष्टा करते हैं और इस तरह परस्परमें दही एक 

दूसरेके द्वारा सताया जाकर समाञ्रका समाज दुःखी हो उठता 
है। यही बात कामभोगके सम्वन्धमें भी है। अतः यवि धर्मके 
द्वारा अथे और कास्को मयोंदा रखो जाय तो वे सुखके सावन 
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हो सकते हैं, परन्तु धर्मकी मर्यादाके बिना वे सुखक्ी अपेक्षा 
दुःख ही अधिक उत्पन्न करते हैं। अतः सुखके साथ धसेका दी 
घनिष्ठ सम्बन्ध सिद्ध दोता है और सुखके साधनोंमें धर्म द्दी 
प्रधान ठद्दरता है। 

तथा शासतोंमें जो सुखका विचार किया गया है, उसपर दृष्टि 
डालनेसे तो यह बात और भो अधिक स्पष्ट हो जाती है। शा्खोमें 
सुखको जीवका स्वभाव बतडाया है; क्योंकि सुख जोबके भीतरसे 
ही प्रकट होता है। बादर संसारमें कहीं भी सुखका स्थान नहीं 
है। यदि हम अपनेसे बाहर अन्य पदार्थोंमें सुखको खोज करते 
रहें तो हमें कभी भी सुख नहीं मिछ सकता । यह सत्य है कि 
इन्द्रियोंके भोग दइमसे बाहर इस संसारमें विश्वमान हैं; किन्तु 
उनमेंसे कोई भी स्वयं सुख नहीं है। उदाइरणके ढछिये एक 
व्यापारीको तार द्वारा यह सूचना मिलती है कि उसे व्यापारमें 
बहुत छा हुआ है। सूचना पाते ही वद आनन्दमें निमरन हो 
जाता है। अब प्रश्न यह है कि तार द्वारा सूचना मिलते दी 
एसके हृदयमें जो आनन्द हुआ वह कट्दोंसे आया ? क्‍या वह 
उस तारके कागज़से उत्पन्न हुआ जिसपर सूचना लिखी थी 
नहीं, क्योंकि यदि उस फागजपर हानिकी सूचना लिखी द्वोती 
तो वही कागज उसी व्यापारीके दुःखका कारण बन जाता। 
शायद आप कहें कि उस तारके कागजपर जो वाक्य लिखे हुए 
ये उनमें सुल विद्यमान था। किन्तु यह भो ठीक नहीं है; क्योंकि 
यदि उन वाक्योंमें सुख है तो जो कोई उन वाक्योंको पढ़ेया 
सुने उन सभोको उससे सुख होना चाहिये, मगर ऐसा नहीं देखा 
जांदा। शायद कट्दा जाये कि उन वाक्योंका सम्बन्ध उसो 
व्यापारोसे हे अतः उनसे उसीको सुख द्वोधा है दूसरोंको नहीं, 
किन्तु यदि उस ज्यापारीको उस तारकी सत्यतामें सन्देह दो तो 
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उन वाक्योंस्रि ढसे भी तव तक सुख नहीं होता जब सक रुसका 
सन्देद्द दूर न हो। इसके सित्रा एक दी वस्तु किसीके सुखका 
खाघन होती है और किसीके दुःखका साधन होती है। तथा 
एक ही वस्तु कभी सुखका साधन होती है और कभो दुःखका 
साधन होतो है। जैसे, पुत्र जब तक साता-पिताका आज्ञाकारी 
रहता है तथ तक घनके सुखका साधन होता है ओर जब वही 
रहरड हो जाता है तो दुःखका फारण वन जाता है। अतः यदि 
थाह्य वस्तु सुखस्वरूप होती तो उससे सबको सदा सुख ही होना 
चाहिये था, किन्तु ऐसा नहीं देखा जाता। अतः सुख जोवका 
डी स्वभाव है, इसकिये वह अन्द्रसे दी उत्पन्न होता है। किन्तु 
बाहरमें जिस वत्तुका सद्ारा पाकर सुख उत्पन्न दोता है, अज्ञानसे 
मनुष्य उसे हो सुख समम बैठता है। परग्तु वास्तवमें बादिरी 
बस्तु न स्वयं सुख है और न सुखका साधन दी है। शरीरमें 
रुत्पन्न दोनेवाले विकारोंकी क्षणिक शझ्लाम्तिके उपायोंको मनुष्य 
अमसे सुखका साधन मानता है, किन्तु वास्तवसें वे सुखके 
साधन नहीं हैं, वक्कि शारीरिक विकारोंके प्रतीकार मात्र हैं, 
जैसा कि भठ्दरिने भी लिखा है-- 

“तृषा शुष्यत्यात्ये पिवति सब्लिं स्वादु सुरभि 

कुषातेः सन्‌ शालीन्‌ कवलयति शाकादिवलितान । 

प्रदीति कामारनी सुदृढ़तरमालिख्नति बधूं 

प्रतीकारों न्याषेः सुलमिति विपर्यस्यति जनः ॥”? 

झछाथोत्‌ू--जब प्याससे मुंख सूखने छगता है तो मनुष्य 

झुरगन्धित स्वादु जछ पीता है। भूखसे पीढ़ित द्दोनेपर शाक 
आादिके साथ भात खाता है। कामाग्निके श्रश्वक्षित होनेपर 
प््नोका आरिंगन करता है इस भकार रोगके प्रतीकारोंको मनुष्य 
आूलसे सुख मान रहा है ? 


हर शआरितर है 


सारांश यह है कि बाह्य वस्तुओंके संप्रदका रुददेश्य केबक 
शरीर भौर मनके अन्दर उत्पन्न होनेवाी दुःखजनित चंच्रकताको 
मिटाना मात्र है। सथा सुख तो अपने अन्दरसे स्वतः विकसित 
दोता है, बद वाहा वस्तुकी अपेक्षा नहों फरता। उसके डिये 
नगर और वन, स्वजन और परजन, महक और श्मशान तथा 
प्रियाकी गोद भौर शिक्ातठ सथ समान हैं। अतः न अर्थ 
सुक्षका साधन है ओर न काम, किन्तु इच्छाका निरोध ही से 
सुखका साधन है। जो इस सत्यको नहीं समझते ये इच्छाको 
जल रोक कर इच्छाके अनुकूल पदायथे प्राप्त करके सुखी द्वोनेका 
प्रयत्न करते हैं, किन्तु एक इच्छाफे पूरो दोनेपर दूसरी इच्छा 
इत्पभ्न दोती है ओर इस तरह इच्छाका स्ोत बहता रहता है। 
खब इच्छाएँ किसोको पूरी नहीं दोतीं, और यदि दो भो जाएँ 
सो आगे कोई इच्छा उत्पन्न न हो यह संभव नहीं है। अतः फिर 


कि 


निष्कर्ष यह दे कि सब सुख चाहते हैं, किन्तु दुःखोंका अभाव 
हुए बिना सुख की प्रतीति नहीं हो सकती। अथे और कामसे 
जो सुख दोता दे वद सुख सुख नहीं हैं, किन्तु शारोरिक और 
मानसिक रोगोंका प्रतीकारमात्र है। अमसे छोगोंने उसे सुख 
समम ढिया है शोर सब उसीकी प्राप्तिके उपायोंमें कंगे रहते हैं, 
तथा न्याय और अन्यायका विचार नहीं करते । इसीसे संसारमें 
दुःख है । इमारी जथे और फासकी अनियंत्रित वाष्छा ही 
स्वयं हमारे और दूसरोंफे दुःखका फारण बनी हुई है। यदि 


4६० कैसबम 


हम उसे धमके अंकुशसे नियंत्रित कर सकें--धर्मझविरुद्ध अर्थ 
और कासके सेवन करनेका त्रत छे लें तो इम स्वयं भी सुखो 
हो सकते हैं और दूसरे भी, जो कि हसारी अनियंत्रित अथतृष्णा 
और कामतृष्णाक्रे शिकार बने हुए हैं, सुखी दो सकते हें। 
इसीछिये धर्म उपादेय है। वह हमारों इचर्छाओंका नियमन 
करके हमें सुखो दी नहों, किन्तु पूर्ण सुखी बनाता है; क्‍योंकि 
जो सुख हमें इन्द्रियोंके द्वारा प्राप्त होता है, वह पराघोन है, 
जबतक हमें भोगनेके छिये रुचिकर पदार्थ नहीं मिलते तबतक 
यह दोत्ता ही नहीं, तथा उनके भोगनेपर तत्कार सुख मालूस 
द्ोता दे किन्तु बादमें जब भोगकर छोड़ देवे हैं तो पुनः उनके 
बिना विकछता दोने क्षणती है। जेसे भूख छगनेपर रुचिकर 
भोजन मिछनेसे सुख द्ोता है, न मिलनेसे दुःख होता है। तथा 
एक बार भरपेट भोजन कर छेनेपर दूसरी बार फिर छ्ुधा खताने 
छगती है और दस भोजनके क्षिये विकल हो उठते हैं। अतः इस 
प्रकारसे प्राप्त होनेवाल्ा सुख सुख नहीं हे किन्तु दुःख दी है। 
सथा सुख वह है जिसे एक थार प्राप्त कर लेनेपर फिर दुःखका 


सथ दी नहीं रहता । इसीसे कद्दा है-- नासुखस- 
सुख वही है जिसमें दुःख नद्ो। घमसे ऐसे ही स्थायी' 
सुखकी प्राप्ति दोतो दे | 
२-प्रुक्तिका मार्ग 


'संसारमें दुःख क्‍यों है? यह हम जान चुके हैं। और यह 
भी जान चुके हैं. कि सुखका स्राधन धर्म हे वह हमें दुःखाँसे 
छुड़ाकर सुख ही नहीं किन्तु उत्तम सुख प्राप्त करा सकता हे। 
खव प्रदन यद्द दे कि दुःखोंसे छूटने ओर सुख्तको प्राप्त करनेका 
बह मार्ग कौनसा है, रो धमके नामसे पुकारा जाता है आचाये 
समन्‍्तभद्र छिखते हैं--- 


ऋआऋरिद १६३ 


“सदृदृष्टि शनइसानि घर्म घर्मेश्वरा विदु। 
यदीयप्रत्यनीकानि मवम्ति भवपद्धतिः ॥३॥” रतकरंड० | 
अथोत्‌--'घर्के प्रवतंक सम्यग्द्शन, सम्यकन्नान और 
सम्यक्ूचारित्रको धर्म कहते हैं। जिनके उछठे मिथ्यादशेन, 
मिथ्याज्ञान और मिथ्याचरित्र संसारके मार्ग हैं। 
इन सम्यरद्शेन, सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्रकों ही, जो कि 
धर्मेके नामसे कद्दे गये हैं प्रसिद्ध सूत्रकार उमास्वामीने मुक्तिका 
मार्ग बतछाया है। असछमें जो मुक्तिका मार्ग दहे-दुःखों और 
उनके कारणोॉसे छूटनेका उपाय है, वद्दी तो धर्म है। उस्रीको 
हमें समझना है। 
दुःखोंसे स्थायी छुटकारा पानेके क्षिये सबसे प्रथम हमें यह 
हढ़ श्रद्धान होना जरूरी है कि-- 
“एगो मे सससदो अप्पा णाणदंसणलक्खणो। 
सेसा में बाहिरा भावा सब्वे संजोगलक्खणा॥१०१२॥” 
नियमसार | 


'जश्ञानदशेनमय एक जविनाशी आत्मा हो मेरा है। शुभाशुभ 
कर्मोंके संयोगसे उत्पन्न हुए बाकीके सभो पदाथे बाह्य हैं-- 
मुझसे भिन्न हैं मेरे नहीं हैं ।” 

जबतक दम उन वस्तुओंसे, जो हमें हमारे शुभाशुभ कर्मोके 
फल्लस्वरूप प्राप्त होती हैं, ममत्व नहीं त्यागेंगे, तबतक हम अपने 
छुटकारेका प्रयत्न नहीं कर सकेंगे। ओर फरेंगे भी तो वह हमारा 
प्रयत्न सफल नहीं होगा, क्‍योंकि जबतक इमें यही मालूम नहों है 
कि हम क्या हैं ओर जिनके बोचमें हम रहते हैं रनके साथ 
हसारा क्‍या सम्बन्ध हे सवतक दस किससे किसका छुटकारा करा 
सहेंगे ?! जैसे, जिसे सोनेकी और उसमें मिक्के हुए खोटकीः 

११ 
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पहचान नहीं है कि यह सोना है और यह मैक है, वह खानसे 
निकले हुए पिण्डमेंसे सोनेको शोधकर नहीं निकार सकता। 
सोनेको शोघकर निकालनेके लिये उसे सोने और मछका ज्ञान 
तथा यद्दी सोना दे और यही मछ है ऐसा हद विद्यास दोना 
चाहिये | क्‍योंकि दृढ़ विश्वास न होनेपर वद किसी दूसरेके 
बहकावमें आकर सलको सोना और सोनेकों मक्ष समझकर 
अममें भी पढ़ सकता है। बेखे ही आात्मशोधककों भी अपनी 
आत्मा, उसकी खराबियाँ, उन खराबियोंके कारण और उनसे 
छुटकारा पानेके उपायोंका भक्ती भाँ ति ज्ञान दोनेके साथ दध्वो साथ 
अपने उस झ्ञानकी सत्यतापर दृढ़ आस्था भी अवश्य दोनो 
चाहिये । यह आस्था ही सम्यग्द्शन है। छुटकारेका प्रयत्न करनेसे 
पहले इसका द्दोना नितान्‍न्त आवश्यक है। जो कुछ सन्देद बगेरह 
हो उस्रे पदक्ते ही दूर कर लेता चाहिये | जब वह दूर हो जाये 
आर पहले कट्दे गये सात तस्तवोंकी दृढ़ प्रतोति हो जाये तब फिर 
मुक्तिके मार्गमें पेर बढ़ाना चाहिये और फिर उससे पोछे पेर 
नहीं हटाना चाहिये, जेसा कि कद्दा है-- 
“विपरीताभिनिवेश निरस्य सम्यग्व्यवस्थ नितत्त्वम्‌। 
यत्तस्मादविचलन स एवं पुरुषार्थसिद्धथ पायोउयम्‌ ॥” 
पुरुषारथ ० । 
“शरीरको द्वो आत्मा मान छेनेका जो मिथ्याभाव द्वो रद्दा है, 
उसे दूर करके आत्मतत्त्वको अरछी तरह जानकर, उससे विच- 
डित न होना दी परमपुरुषाथ मुक्तिक्री प्राप्तिका षपाय है।? 
अतः मुक्तिके लिये उक्त साव तत्त्वोपर रद आस्थाका होना 
सम्यग्द्शोन है और उनका ठीक ठीक ज्ञान होना ही सम्यग्लान 
है। ये दोनों दी भागे बढ़नेकी भूमिका हैं, इनके चिना मुक्तिके 


आारिन शब्द 


लिये प्रयत्न करना व्यर्थ है। जिस जीवकों इस प्रकारका दृढ़ 
श्रद्धान और ज्ञान दो जाता है उसे सम्यग्दष्टि कहते हैं. अथोत्‌ 
उसकी दृष्टि ठोक मानी जाती है--अब यदि बह आगे बढ़ेगा तो 
घोखा नहीं खा सकेगा । जबतक मनुष्यकी दृष्टि ठीक नहीं होती- 
उसे अपने द्विताहितका ज्ञान नहीं होता तबतक वह अपने दित- 
कर मा्गपर आगे नहीं बढ़ सकता। अतः प्रारम्भमें ही उसकी 
दृष्टिका ठीक होना आवश्यक है। इसीक्षिये सम्यग्दशेनको मोक्षके 
मार्गमें कर्ण धार बतलाया है | जैसे नावको ठीक दिशामें के जाना 
खेनेबालंकि द्वाथमें नहीं होता, किन्तु नावके पीछे छगे हुए 
डांडका सम्बालन करनेवाले मनुष्यके हाथमें होता है। वह उसे जि- 
घरको धुमाता है घघरको द्वी नावकी गति द्वो जातो है । यद्दी बात 
सम्यर्दशेनके विषयमें भी जानना चाहिये | इसीसे जेन सिद्धान्त- 
में सम्यरद्शनका बहुत महत्त्व बतछाया है। इसके हुए बिना न 
कोई ज्ञान सम्यरज्ञान क्छाता है और न कोई चारित्र सम्यकू- 
चरित्र कददछाता है, अतः मोक्षके उपासकको दृष्टिका सम्यक्‌ द्वोना 
बहुत जरूरी है, उसके रद्दते हुए मुमुश्ठु ढक्ष्यभ्रष्ट नहीं हो सकता। 

इस सम्यर्दशनके आठ अंग हैं। जेसे शरीरमें आठ अंग 
होते हैं, उनके बिना शरीर नहीं बनता, वेसे हो इन आठ अंगोंके 
बिना सम्यग्द्शंन भी नहीं बनता । सबसे प्रथम जिस सत्य मार्गका 
उसने अवल्म्बन किया है उसके सम्बन्धमें उसे निःशकु द्ोना 
चाहिये | जबतक उसे यद्द शंका लगी हुई दे कि यह मार्ग ठीक 
है या गलत तबतक उसको आस्था दृढ़ कैसे कही जा सकतो है 
ऐसी अवस्थामें आगे बढ़नेपर भी उसका कद्यतक पहुँचना 
सम्भव नहों है। अत: उसे अपनेपर अपने गन्तव्य पथपर और 
अपने मार्गेद्र्ठपर अविचत विश्वास होना चाहिये। दूसरे, उसे 
किसी भी प्रकारके छौकिक सुल्ोंकी इरछा नहीं करना चाहिये-- 
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बिल्कुछ निष्काम होकर काम करना चाहिये। क्योंकि कामना 
झ र वह भी श्लो, पुत्र, धन वगेरहकी, मनुष्यको छत्यअष्ट कर 
दैती है | इच्छाका दास कभी आगे बढ़ हो नहीं सकता । जेसे 
कोई आदमी अपने देशको स्वतंत्र करनेके मा्गंकोी अपनाता है 
और यह कामना रखकर अपनाता है कि इस मार्गकों अपनानेसे 
मेरी ख्याति होगी, प्रतिष्ठा होगी, मुके कौंसिलमें मेम्बरी मिलेगी 

यदि ये चीजें उसे मिछ जाती हैं तो वह फिर इनको ही अपना 
छक्‍्य मानकर उनमें हो रम जाता है और देशकी स्वतंत्रताको 
भूछ बेठता है। यदि ये चीजें नहीं मिछती और उल्टी यातना 
सहनी पढ़ती दे तो वह छोगोंको भला-बुरा क.्ककर उस मार्गको 
ही छोड़ बेठता है। वेसे ही सांसारिक सुखकी कामना रखकर 
इस मार्गपर 'चछना भी रुस्‍्यश्नष्ट कर देता है। अतः निरीह होकर 
रहना दी ठीक है। तीसरे, रोगी दुःखो और दरिद्रीको देखकर 
उससे ग्लानि नहीं करनो चाहिये; क्‍योंकि ये सब जीवोंके 
अपने जपने किये हुए पुण्य पापका खेल दै। आज जो अमीर है 
कक्ष वह दरिद्र हो सकता दे। आज जो नीरोग है कक्ष बद्द रोगी 
हो सकता है। अतः मनुष्यके वेंभव और शरीरकी गन्दगीपर 
इृष्टि न देकर उसके गुणोंपर दृष्टि देनी चाहिये। चौथे, उसे 
कुमा्गकी और कुमार्गपर चढलनेवालोंकी कभी भी सराहना नहीं 
करनी चाहिये; क्‍योंकि इससे कुमारगको प्रोत्साइन मिलता है। 
तथा उसमें इतना विवेक ओर दृढ़ताका होना जरूरों है कि यदि 
कोई उसे सन्‍्मागंसे च्युत करनेका प्रयत्न करे तो उसकी बातंमें 
न आा सके । पाँववे, उसे अपनेमें गुणोंको बढ़ाते रहनेका प्रयत्न 
करते रहना चाहिये और दूसरोंके दोषोंको ढाँकनेका प्रयत्न करना 
आादहिये | तथा अज्ञानी और असमथेजनोंके द्वारा यदि सन्मार्गे- 
पर कोई अपवाद आता दो तो उसके भी दूर करनेका प्रयत्न 
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करना चाहिये, जिससे ल्लोकमें सन्‍्मागंकी निन्‍दा न हो। छठे, 
स्वयं या कोई दूसरा मनुष्य सम्मार्गसे डिगता हुआ द्वो, किसी 
कारणसे उसका त्याग कर देना चाहता हो तो अपना ओर 
उसका स्थितिकरण करना चाहिये । सातवें, अपने सहयोगियों से, 
और अहिंसामयी धर्मंसे अत्यन्त स्नेह करना चादिये। आठवें 
जनतामें फैले हुए अशानरूपो अन्धकारको दूर करके अ््दिंसामयी, 
घसका सवेत्र प्रसार करते रहना चाहिये। ये सम्यग्दशनके आठ 
अंग हैं, जिनका दोना जरूरी है । 

इसके सिदा सम्यस्दष्टिको अपने ज्ञान, तप, आव्र- 
सत्कार, यछ, ऐश्वये, कुछ, जाति और सौन्दर्यका मद नहीं करना 
चाहिये। मद बहुत बुरा है। जो कोई मदमें आकर अपने किसी 
भो सहर्धर्मीका अपमान करता है, वह अपने धमंका ही अपमान 
करता है, क्‍योंकि घार्मिकोंके बिना धमकी स्थिति नहों दे । 

इस प्रकार सम्यग्ट्ष्टि तथा सम्यग्ज्ञानी ह्वोकर जीवको अआगे 
बढ़नेका प्रयत्न करना चाहिये | इतनी भूमिका तैयार किये बिना 
अहिंसा धर्मरूपी उस मद्दावृक्षका अंकुरारोपण नहीं दो खकता, 
जिसके शान्तरससे परिपूर्ण सुस्वादु मघुरफछ मुक्तिके मागेमें 
पाथेयका काम देते हैं और जिसकी शीतछ सुखद छायामें यद्‌ 
सचराचर विश्व--युद्धोंकी विभोषिकासे त्रतत और आकुछ यह 
संसार, शान्ति छाभ्र कर सकता है । 

अब रद्दा सम्यक्चारित्र या आचार | 


३-चारित्र या आचार 


प्रास्म्भमें जेनवमेका आरम्भकाछ बतछाते हुए यह बतलाया 
है कि जेनशास्ररोंके अनुसार वर्तमान अवसर्पिणीकाकके प्रारम्भमें 
अब यहाँ भोग भूमि थी, उस समय यहाँ फोई भो धरम नहीं था + 
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सब मनुष्य सुखी थे। सबको आबवश्यकताके अनुसार आवश्यक 
बस्तुएँ मिल्ल जाती थीं। मनुष्य संतोषो और सरल होते थे । 
शेयक्तिक सम्पत्तिवादका तब जन्म नदोों हुआ था। अतः विषमता 
भी नहीं थी। प्राकृतिक साम्यवाद था। न कोई छोटा था और 
न कोई बढ़ा । न कोई अमोर था और न कोई गरीब | न कोई 
शासक था और न कोई शास्य। किन्तु पीछे प्रकृतिने पढछटा 
खाया, आवश्यक वस्तुओंका यथेष्ट परिमाणमें मिलना बन्द हो 
गया। मलुष्योंमें श्रसन्‍्तोष और घबराहट पैदा हुईं। उनसे संचय- 
वृत्तिका जन्म हुआ। फलत: विषमता बढ़ने ढछगी और उसके 
साथ साथ अपराधोंकी भी प्रवृत्ति हो चढी । सुखका स्थान दुःखने 
ले ढिया | वब भगवान ऋषभदेवका जन्म हुआ । उन्होंने 
क्षोगोंको असि. मषी, कृषि, शिल्प, सेवा और व्यापारके द्वारा 
झाजीविका करनेका उपदेश दिया तथा अपने प्रत्येक कार्यमें 
अहिसामूलक व्यवद्दार करनेका उपदेश देकर अहिंसाको दी धर्म 
बतलाया और उस अदिसा धसंकी रक्षाके लिये सत्य, अचौये, 
ब्रह्माचय और अपरिप्रद इन चार अन्य धर्मोका पाजनन भी आव- 
इयक बतछाया। ये पाँच यमरूप धर्म दी जैनाचारका मूछ दै 
इसीको एकदेशसे ग्ृहस्थ पाछते हैं और सर्वदेशसे मुनि 
पाठते हैं । 

चारित्र या आआचारका अथ होता है आचरण । मनुष्य जो 
कुछ सोचता है या बोलता है या करता है वह सब उसका आच- 
रण कद्दलाता है। उस आधरणका सुधार दी मनुष्यका सुधार 
है और उसका बिगाड़ द्वी मनुष्यका बिगाढ़ है। मनुष्य प्रज्वत्ति- 
शीछू है और उसको प्रवृत्तिके तीन द्वार हं--मन, बचन और 
काय। इनके द्वारा दी मनुष्य अपना काम करता है और इनफरे 
द्वारा द्वी एक सलुष्य दूसरे मशुष्यके परिचयमें आता है। यदो के 
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चीजें हैं, जो मनुष्यको मनुष्यका दुश्मन बनाती हैं ओर यद्दी 
बे चीजें हें जो मलुष्यको मनुष्यका मित्र बनाती हैं। यहो दे 
चीजें हैं जिनके सत्मरयोगसे मरुष्य स्वयं सुखी हो सकता है और 
दूसरोंको सुखो कर सकता है और यही वे चीजें हैं, जिनके 
दुष्प्रयोगसे मनुष्य स्वयं दुःखी होता हे और दूसरोंके दुःखका 
कारण बनता है। अतः इनका सत्रयोग करना और दुष्प्रयोग न 
करना शुभाचरण कह्दा जाता है। 

यथा् में चारित्रके दो अंश हैं--एक प्रवृत्तिमूलक और दूसरा 
निवृत्तिमूलक । जितना भ्रवृत्तिमूठक अंश दे वह सब बन्धका 
कारण है और जितना निषृत्तिमूज़्क अंश दे वह सब अबन्धका 
कारण है। 

यहाँ प्रवृत्ति और निवृत्तिके विषयमें थोड़ा-सा प्रकाश डाक 
देना अनुचित न दोगा। प्रवृत्तिका मतक्ब दे इच्छा-पूर्वक किसी 
कार्यमें ठगना और निवृत्तिका मतलब है प्रवृत्तिको रोकना । 
प्रश्ृत्ति अच्छी भी द्वोतो है और बुरो भो। प्रवृत्तिके तीन द्वार 
हैं--मन, वचन ओर काय। किसोका बुरा विचारना, किसीसे 
ईषोभाव रखना आदि बुरो मानसिक प्रवृत्ति है। किसीका भत्ता 
विचारना, किसीकी रक्षाका उपाय सोचना, आदि अच्छी मान- 
सिक प्रवृत्ति है। मूठ बोक्षना, गाली बकना आदि बुरो वाचनिक 
प्रवृत्ति है। द्वित मित वचन बोलना, अच्छी वाचनिक प्रवृत्ति है । 
किसीकी दविसा करना, चोरी करना, व्यभिचार करना आदि बुरी 
फायिक प्रवृत्ति है और किसोको रक्षा करना, सेवा करना आदि 
अच्छी कार्यिक प्रवृत्ति है इस तरद् भ्रश्वुत्ति अच्छी भी होतो दे और 
बुरो भी होती हे । किन्तु प्रवृत्तिका अच्छापन या बुरापन कवोकी 
क्रिया था उसके फल्न पर निर्भर नहीं है किन्तु कतोके इरादे पर 
निर्भर है। कतो जो काय अच्छे इरादेसे करता है बह कार्य 
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अच्छा कहकाता है ओर जो कार्य बुरे इरादेसे करता हे वह 
कार्य बुरा कहछाता है। जेसे, एक डाक्टर अच्छा करनेके भावसे 
रोगीको नश्तर देता है। रोगी चिल्लाता है और तढ़फता है फिर 
भी डाक्टरका काय बुरा नहीं कहछाता; क्योंकि उसका इरादा बुरा 
नहीं हे । तथा एक मनुष्य किसी धनी युवकसे मित्रता जोड़कर 
उसका धन हृथियानेके श्रादेसे प्रतिदिन. उसकी खुशामद करता 
, उसे तरह तरहके सब्जबयाग दिखाकर वेश्या और शराबसे 
उसकी खातिर करता है। उसका यह काम बुरा दे क्योंकि 
उसका इरादा बुरा है। इसी तरह और भी अनेक दृष्टान्त दिये 
जा सकते हैं। अतः प्रवृत्तिका अच्छा या बुरापन कतोंके भावोंपर 
निभर है न कि कार्यपर । ऐसी स्थितिमें जो लोग ल्ौकिक सुखको 
इच्छासे प्रेरित होकर घर्माचरण करते हैं उनका वह धर्माचरण 
यश्मपि बुरे कार्योंमें छगनेकी अपेक्षा अच्छा द्वी है तथापि जिस 
इृष्टिसे धमोचरणको कतेव्य बतछाया दै उस दृष्टिसे वह एक 
तरहसे निष्फठ दी है; क्योंकि छौफिक वेषयिक सुखकी 
छालसामें फेंसकर हम उस चिरस्थायी आत्मिक सुखकी बातको 
भूल जाते हैं, जो घरमोचरणका अन्तिम कदय है, ओर ऐसे ऐसे 
कार्य कर बेठते हैं जिनसे बहुत काछके ढिये उस चिरस्थायो 
सुखकी आशा नष्ट हो जादी है। 
यद्यपि सुखछाभकी प्रवृत्ति जीवका स्वभावसिद्ध धर्म है। वद्दी 
प्रवृत्ति जीवों को अच्छे या बुरे कार्योंमें छगाती है। किन्तु एक 
तो जीबॉको सच्चे सुखकी पद्िचान नहों है। वे समझते हैं 
कि इन्द्रियॉके विषयोंमें दी सथा सुख हे। इसडिये वे उन्दींको 
प्राप्तिका प्रयत्न करते हैं और उसीके लोगमसे घमौचरण मी 
करते हैं। किन्तु ज्यों ज्यों उन्हें विषयोंकी प्राप्ति द्ोती जाती है. 
त्यों ध्यों धनकी विषयटध्णा बढ़ती जाती है। रस तृथ्णाको 
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यूर्तिके किये वे प्रतिदिन नये नये उपाय रचते हैं, अनथ करते 
हैं, बढात्कार करते हैं, दूसरोंको सताते हैं, उचित अनुचितका 
विचार किये बिना जो कुछ कर सकते हैं करते हैं, किन्तु उनको 
तृष्णा शान्त नहीं होती । अन्तर्में तृष्णाको शान्त करनेकी घुनमें 
बे स्वयं ही शान्त दो जाते हैं ओर अपने पीछे पापोंकी पोटरी 
बाँधकर दुनियासे चल बसते हैं । इसीलिये वेषयिक सुखकी 
खोज इतनी निन्‍्दनीय है। दूसरे, प्रवृत्तिमें एक बढ़ा सारी दोष 
यह है कि प्रवृत्तिमात्र दी सहजमें असंयत द्वो उठती है ओर 
उचित सीमाको छाँघकर कार्य करने छगती है ।इधीलिये प्रशृत्तिके 
दमनपर इतना जोर दिया है और भ्रवृत्तिको विश्वस्त पथप्रद्शे# 
नहों माना जाता। इसीलिये दूरदर्शी धर्मोपवेष्टाओंने प्रवृत्ति- 
मूलक कार्यकी अपेक्षा निश्वत्तिमूलक कार्यकी ही अधिक प्रशंसा 
की है। ओर निवृत्तिमागंको दी प्रहण करनेका उपदेश दिया है। 

अनेक छोग सोच सकते हैं कि प्रश्ृत्ति मनुष्यको यथार्थकर्मो 
बनाकर जगतका दित करनेमें छगाती है और निवृत्ति मनुष्यकों 
निष्कमों बनाकर जगतका हित करनेसे रोकती है। किन्तु यद्द्‌ 
बात ठोक नहीं है। यह सच है कि निषृत्तिमागेंकी अपेक्षा प्रवृत्ति- 
मां आकर्षक हे । पर उसका कारण यह है कि प्रवृत्तिमागसे 
जिस सुखकी खोज की जाती हे वह क्षणिक होनेपर भो सहृज्ञ- 
क्षम्य ओर सहजभोग्य है। उघर निवृत्तिमा्गंसे जिस सुखकों 
खोजा जाता है वह नित्य होनेपर भी अतिदूर है और संयतचित्त 
हुए बिना कोई उसे भोग नहीं सकता। अतः निवृत्तिसागें यद्यपि 
आक्ेक नहीं है तथापि एक बार जो उसपर पग रख देता है 
चह बराबर चलता रहता है, क्‍योंकि उस भार्गपर चढनेसे जो 
झुख प्राप्त दोता दे वद नित्य है और उसको भोगनेको शक्तिका 
कभी हास नहीं होता । इसके विपरोत प्रवृत्तिमागंसे जो सुख 
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भाप्त होता दे उस सुखके छिये जिन भोग्य खामप्रियोकी आबं- 
श्यकता है वे सब अस्थायी हैं और उस सुख्नको भोगनेके लिये 
में जो शक्ति हें वद्द भो क्षय द्वोनेवाढी है। दूसरे भ्रश्नत्तिस 
प्रेरित होकर जो कार्य किया जाता है उसके अन्त तक चालू 
रहनेमें बहुत कुछ शंका रहतो है, क्‍योंकि कर्ता किसी छौकिक 
इच्छासे द्वी उसमें प्रवृत्त होता है। किन्तु निश्वत्तिमागेपर चढने- 
वाढेके विषयमें यह शंका नहीं रहती ; क्योंकि वह अपने सुख 
छाभपर दृष्टि न रखकर काय करनेमें ही रत रहता है। शायद 
फोई कहे कि प्रवृत्तिमार्गी छोगोंने दी परिभ्रम करके अनेक प्रकार- 
के विषय-सुखके उपायोंका आविष्कार करके मनुष्यजञातिका 
मद्दान्‌ हित किया है और निषृत्तिसार्गियोंने कुछ नहीं किया । तो 
उन्हें स्मरण रखना चाहिये कि उन सब सुखसाधनोंके रहते 
हुए भी जब कोई आदमी दुस्सह शोकखागरमें निमभ्न होता 
है, या निराशाके गतेमें पढ़ा होता है या असाध्य रोगसे पीड़ित 
होता है तो निश्ृत्तिमार्गियोंके जीब्रनके उज्ब्ञ दृष्टान्त ही उसको 
घीरज बेंधाते हैं, ओर उनके अनुभवपूर्ण उपदेशांके द्वारा ही 
उसे सश्ची शान्तिका छाम द्वोता हे । अतः जो सच्चे सुख और 
शान्तिकी खोजमें हे उन्हें कुछ कुछ निषृत्तिमार्गी भी होना जरूरो 
है ओर प्रश्ृत्तिमागंपर चलते हुए भी अपनी दृष्टि निवृत्तिसार्गपर 
ही रखनी चाहिये । 

कोई कद सकते हैं कि इस तरह यदि स्भी निवृत्तिमार्गी 
द्वो जायेंगे तो दुनियाका काम कैसे चलेगा ! किन्तु ऐसा सोचनेको 
जरूरत नहीं हे क्‍योंकि मारी स्वार्थमूछ॒क प्रवृत्तियाँ इतनो प्रवछ 
हैं कि निवृत्तिके अभ्याससे उनकी जढ़ उखढ़नेकी संभावना 
नहों है। उससे इतना द्वी दो सकता है कि वे कुछ शान्त दो 
जायें, किन्तु इससे इमें ओर जगतको छाम ही पहुँचेगा, द्वानि.. 
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नहों। अतः चारिश्नके दो रूप हैं एक प्रवृत्तिमुखक और दूसरा 
निश्त्तिमूछक । इन दोनों ही चारित्रोंका प्राण है अर्दिसा और 
उसके रक्षक हैं, सत्य, अचोये, श्रद्मचये और अपरिप्रह । 


४-अहिंसा 
जैनाचारका प्राण 


अहिंसा दी परमधर्म है। अदिंसा ही परमत्रद्म है। अहिंसा 
हो सुख शान्ति देनेवा्ती है, अहिंसा ही संसारका त्राण करनेबाली 
है। यही मानवका सथ्या धर्म है, यद्दी सानवका सच्चा कम है। 
यही बीरोंका सच्चा वाना है, यही धोरोंकी प्रबल निशानी है। 
इसके बिना न मानवकी शोभा है न उसको शान है। मानव 
ओर दानवमें केवड अद्सा और - दिंसाका द्वी तो अन्तर है। 
अहिसा मानवी है और दिसा दानवो हे । जबसे मानवने 
अदिसाको भुछठा दिया तभीसे वह दानव द्दोता जाता है और 
उसकी दानवताका अभिशाप इस्र बिश्वको भोगता पढ़ रहा है । 
फिर भी मानव इस सत्यको नहीं समझता | किन्तु वह दिन दूर 
नहीं है जब मानवसंसार उसे सममेगा; क्योंकि उसके कष्टोंका 
दुसरा इलाज दी नहीं दे । 

संसार सुख शान्ति चाहता है, इसका मतरूब है कि संसार में 
निवास करनेवाढा प्रत्येक प्राणी सुखशान्तिका इच्छुक है। कोई 
मरना नहीं चाहता। दुःखीसे दुःखी प्राणी भी जीवित रहनेकी 
चाह रखता है। सबको अपना जोवन प्रिय द्वी नहीं, बल्कि 
अतिप्रिय है। ऐसी अति प्यारी चीज़को जो नष्ट कर डालता दे 
यह हिसक दे, दानव है, पावकी दे । और जो उसकी रक्षा 
करता दै, अपने प्राणोंका बक्षिदान करके भो त्रस्तोंको बचांता है, 
उन्हें जीवनदान देता है, वह अड्टलिक हे ओर ,वद्दो सच्चा 
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मानव है। इस सानवताका मूल्य वहो आँक सकता है, जिसके 
प्राणोंपर कभी संकट आया है। जो फेवछ मारना जानते हैं, 
सताना जानते हैं, उनसे यद्द आशा कैसे की जा सकती है ! 
कहावत प्रसिद्ध है--'जाके पैर नद्दि फटी बिवाई, वह क्‍या 
जाने पीर पराई ?! जिसके जीवन पर कभी दुःखकी घटा नहीं 
घहराई, कभी किसो आततायीकी तलवार नहीं पढ़ी वह कया 
जान सकता है कि दूसरोंको मारनेमें या सतानेमें क्‍या दुःख है ? 
काश यदि सानवने अपने जीवन पर बीती दुःखद घटनाओंसे 
शिक्षा ली होती तो आज मानव मानवके खूनका प्यास ने दोता । 
किन्तु मानव इतना स्वार्थी है या उसकी स्वार्थपरक वृक्तियां इतनी 
प्रबल हैं, कि वह स्वयं तो जीवित रहना चाहता दै किन्तु दूसरोंके 
जीवनकी कतई परवाद्द नहीं करता । उसकी दशा नशेमें मस्त 
उस मोटरचाल्ककी सी है जो सरपट मोटर दौड़ाते हुए यह 
भूल जाता है कि जिस सद़क पर मैं सोटर 'चढा रहा हूँ उस पर 
कुछ अन्य भ्राणी भी चल रहे है, जो मेरी भोटरस दवधकर मर 
सकते हैं। उसे अपने जीवनकी व अपने सुख चेनको तो चिन्ता 
है किन्तु दूसरोंकी नहीं । मुझे स्वादिष्टसे स्वादिष्ट पदार्थ खानेको 
मिलने चाहिये चाद्दे दूसरोंको सूखा कौर भी न मिले । मेरे 
खजानेमें ब्रेकार सोने-चाँदीका ढेर छगा रहना चाहिये चाहे 
दूसरोंके तन पर फटा चीथढ़ा भी न हो। मेरी साहूकारी सेकड़ोंको 
गरीब बनाती है तो मुझे! कया? मेरे भोगविलासके निमिक्तसे 
दूसरोंके प्राणॉपर बन आती है तो मुझे क्‍या ? हमारे साम्राज्य 
बादकी भक्की में देशका देश पिस रहा है तो हमें क्या ? व्यक्ति 
समाज ओर राष्ट्रफी ये भावनाएँ ही दूसरे व्यक्तियों, समाजों और 
रा्ट्रींका निदंज़न कर रही हैं। इनफे कारण किसोको भी सुख 
साता नहीं है। परसरमें अविश्वांसकी तोत़ भावना रात विन 
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आकुल् करती रहती है । सब अवसरकी प्रतीक्षामें रहते हैं कि 
कब दूसरेंका गढा दबोचा जाय । ये सब हिंसक मनोवृत्तिका ही 
दुष्परिणाम है जो विश्वको भोगना पढ़ रदष्दा है। इससे बचनेका 
एक ही उपाय है ओर वह है 'जिशो और जीने दो? का मंत्र । 
उसके बिना विश्वमें शान्ति नद्ीं हो सकती । 

कुछ छोग अहिंसाको कायरताकी ,जननी समझते हैं और 
कुछ उसे अच्छी मानकर भी अशक्य सममभते हैं। उनका ऐसा 
ख्याल है कि अद्दिंसा है तो अच्छी घोज मगर यद्द पात्नी नहीं 
जा सकती । ये दोनों ही ख्याठ गलत हैं । न अहिसा कायरताको 
पैदा करती है और न वह ऐसी ही है. कि उसका पाक्षन करना 
अशक्य हो । अद्दिसापर गहरा विचार न करनेसे ही ऐसी 
घारणा बना की गई है। दिसा न करनेको अहिसा कहते हैं। 
किन्तु अपने द्वारा किसी श्राणीके मर जानेछे या दुःखी हो जानेसे 
ही हिंसा नदों दोतो । संसारमें सबेत्र जीव पाये जाते हैं और 
वे अपने निमित्तसे मरते भी रहते हैं फिर भी जैनघरम के अनुसार 
इसे तब तक दिंसा नहीं कहा जा सकता जब तक अपने 
हिंसारूप परिणाम न दों। वास्तवमें हिंसारूप परिणाम द्वी हिंसा 
है। अथोत्‌ जब तक हम प्रमादी और अयत्नाचारी न दों तब 
तक किसोका धात द्वो जाने सात्रसे हम हिंसक नहीं कद्दछाये जा 
खकते । आशय यह है कि हिंसा दो प्रकारसे द्वोती है एक कपायसे 
अथोन्‌ जान बूमकर और दूसरे अयत्नाचार या असावधानीसे। 
जब एक मनुष्य क्रोध, मान, माया या छोभके वश दूसरे मनुष्य- 
पह बार करता दे तो वद दिसा कषायसे कट्टी जातो है और जब 
बपश्ुष्यकी असावधानतासे किसीका घात हो जाता है या किसोको 
कष्ट पहुँचता है तो वह हिंसा अयत्नाथारसे कद्दी जाती दे। किन्तु 
यदि कोई मनुष्य देख भाठकर अपना कार्य कर रहा है ओर उस 
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समय उसके चित्तमें किसीको कष्ट पहुँचानेका भी भाव नहीँ है, 
फिर भी यदि उसके द्वारा किसीको कष्ट पहुँचता है. या किसीका 
चात हो जाता है तो वह द्विंसक नहीं कद्दा जा सकता। इसो 
बातको स्पष्ट करते हुए शाखत्रकारोंने लिखा है-- 
“उच्चालिद्म पादे इरियासमिदस्त णिग्गमद्धाणे | 
आबादेज कुछिंगो मरेज त॑ं जोगमासेज ॥ 
ण ह्वि तस्स तष्णिमितो बंधो सुहुमो वि देसिदों समये ।” 
अथोत्‌--जो मनुष्य आगे देख भाछकर रास्ता चर रहा है 
उसके पेर उठानेपर अगर कोई जोव पैरके नोचे आ जावे और 
कुचल कर मर जावे तो उस मनुष्यको उस जोवके मरनेका थोड़ा 
सा भी पाप आगममें नहीं कहा |? 
किन्तु यदि कोई मनुष्य असावधानतासे काये कर रहा है 
उसे इस यातकी बिल्कुछ परवाद्द नहीं है कि उसके इस कायेसे 
किसीको द्वानि पहुँच सकती है या किसीके प्राणॉंपर बन आआ 
सकती है, और उसके द्वारा उस समय किसीको कोई हाति 
पहुँच भी नहीं रही हो, फिर भी वह हिद्धाके पापका भागी है-- 


“परदु ब जीवदु जीवो अजदाचारस्स णिच्छिदा हिंसा | 
पयदस्स णत्यि बंघो हिसामेत्तेण समिदस्स ॥? 
अथोतू--जीव चादे जिये चाहे मरे, असावधानतासे काम 
करनेबालेको हिंसाका पाप अवश्य छगता है। किन्तु जो साव- 
धानीसे काम कर रद्दा है उसे प्राणिवध दो जानेपर भी हिंसाका 
पाप नहीं छगता ।' 
अहिंसा की इस व्याख्याके अनुसार अपनेसे किसी जीवका 
घात दो जाने या किसीके दुखी हो जानेपर भी तबतक इिंखा 
नहों कहलाती जबतक अपने भव उसे मारने या दुःखी करनेके 
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न हों, अथवा हम अपना काये करते हुए असावधान न हों। 
किन्तु यदि हमारे भाव किस्तोको मारने या कष्ट पहुँचानेके हों, 
परन्तु प्रयत्न करनेपर भी हम उसका कुछ भो अनिष्ट नहीं कर 
सकें, तब हम हिसक ही सममे जायेंगे । क्योंकि जो दूसरोंका 
बुरा करना चाहता है वह सबते पहके अपना बुरा करता है। 
जैसा छि कहा है-- 


'स्वयमेवात्मना55त्मानं हिनस्त्यात्मा प्रमादवान्‌ । 
पू्वे प्राण्यन्तराणां तु पश्चाद्‌ स्थाह्या न वा व ॥? 


अर्थात्‌ू--'प्रमादी मनुष्य पहले अपने द्वारा अपना द्वी घात 
करता है, पीछे दूसरे प्राणियोंका घात द्वो या न हो ।! 

असलमें जैनधममें दिंसाको दो भागोंमें बाँट दिया गया है-- 
द्रव्यद्िता और भावदिंसा । जब किसीको सारने या सताने अथवा 
असावधानताका भाव न दोनेपर भी दूसरेका घात हो जाता है 
तब उसे द्वव्यहिंसा कहते हैं और जब किसीको मारने या सताने 
अथवा असावधानताका भाव होता है तब्र उसे भावहिंसा कद्दते 
हैं। वारतव में भावहिंसा ही हिंसा है। द्रव्यदिंसाकों तो फेवल 
इसलिये हिंसा कद्दा है कि उसका भाष दिंसाके साथ सम्बन्ध है| 
किन्तु द्रव्यहिंसाके होनेपर भावहिंसा अनिवाय नहीं है, अथोत्‌ 
जिस आदमीके द्वारा किसीका घात हो जाता है या किसीको 
कष्ट पहुँचता है उस आदमोका इरादा ही ऐसा करनेका था ऐसा 
एकान्तरूपसे नहीं कद्दा जा सकता। अतः जहाँ कतोके भावोमें 
हिंसा है वहीं दिसा है, चाहे उसके द्वारा कोई भारा जाय या न 
मारा जाये । ओर जहाँ कतोके भाव॑में दिसा नहों है व्दों हिंसा 
भी नहीं है, भले दी उसके निमित्तसे किसीको जान चली जाये। 
अगर द्रग्यदिंसा और भावदिंसाको इस प्रकार अक़्ग न किया 


शजध्‌ बैनबर्म 


गया दोता तो कोई भी अदिंसक न बन सकता ओर यह छंका 
बराबर खड़ो रहती-- 
धजले जन्तुः स्थले छन्तुराकाशे जन्तुरेव च। 
जन्तुमालाकुलं। लोके. *र्थ भिन्नुरहिंसकः ॥? 

'जलमें जंतु हैं, स्थरमें जंतु हैं और आकाशमें भी जंतु हैं । 
इस तरद्द जब समस्त छोक जन्तुओसे भरा हुआ दे तो कोई मुनि 
कैसे अहिंसक हो सकता है ?? 

इस शंकाका उत्तर इस प्रकार दिया दै-- 

धयूक्ष्मा न॒मप्रतिपीड्यन्ते प्राणिन: स्थूलमूतयः। 
ये शक्यास्ते बिवज्यन्ते का हिसा संयतात्मनः ॥? 

जीव दो प्रकारके हैं सुइ्म और बादर या रथूछ॥ जो जीब 
सूच्रम अ्रथोत््‌ अदृश्य होते हैं. और न तो किसीसे रुकते हैं और 
न किसीको रोकते हैं, उन्हें तो कोई पांड़ा दो हो नहों जा 
सकती | रहे स्थुछहजीय, उनमें जिनकी रक्षा क़्ी जा सकती है 
उनकी की जातो है । अत: जिसने अपनेको संयत कर लिया है 
ससे दिंसाका पाप कैसे छग सकता है ?? 

इससे स्पष्ट है कि जो मनुष्य जीवोंकी दिंखा करनेके भाव 
नहीं रखता बल्कि उनके बचानेके भाव रखता है ओर अपना 
प्रत्येक काम ऐसी सावधानीसे करता दे कि उससे किसीको भी 
कष्ट न पहुँच सके उसके द्वारा जो द्रव्यदिसा हो जाती है. उसका 
पाप उसे नहीं लगतः । अतः जैनधर्मकी अहिंसा भावोंके ऊपर 
निभेर है और इसढिये कोई भी समझदार उसे अव्यवहाये नहीं 
कह सकता। मनुच्यसे यह आशा की जाती दे कि वह अपने 
स्वार्थके पीछे किसी भी अन्य लीवको सतानेके भाव चित्तममें न 
आने दे ओर अपना जीवननिवोह इस तरोकेसे करे कि उससे 
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कमसे कमर जोवोंका कमसे कम अद्दित होता दो । जो मतुष्य इस 
तरहकी सावधानी रखता दे वद अ््िंसक है। 

अहिंसाको ज्यवद्यये बनानेके छिये जैसे दिंखाके हृव्यदिंसा 
और भायहिंसा भेद किये गये हैं, बेसे ही उसके अन्य भी अनेक 
भेद किये गये हैं। सबसे प्रथम तो गृहस्थ ओर साधुकी अपेक्षासे 
अहिसः दो भागोमें बॉँट दो गई हे। गृहस्थको अहिंसाकी सीमा 
जुवी दे जौर साधुकी अद्दिखाकी सोमा जुदी है। जो एकके छिये 
व्यवदार्य है वही दूसरेके लिये जव्यवद्ायं दे, क्‍योंकि दोनोंके 
पद्‌ और उत्तरदायित्व विभिन्न हैं। दूसरे गृहस्थकी दृष्टिखे भी 
उसके अनेक प्रभेद किये गये हैं। यदि उन सोमाओं और सेद्‌ 
प्रेदोंफो भी दृष्टिमें रखकर जैनो अहिसाकों देखा जाये तो हमें 
विद्वास है कि उसपर अव्यावहारिकताका दोषारोपण नहीं किया 
जा सकेगा । 


गृहस्थकी अ्दिसा 


दिंसा चार प्रकारकी होती है--संकल्पो, उद्योगी, आरम्भी 
ओर विरोधी । बिना अपराधके जान बृू्कर किसो जीवका 
अघ करनेको संकल्पी दिसा कहते हैं। जैसे, कसाई पशुवध करता 
हैं। जीबन निवाहके छिये व्यापार, खेती आदि रूरने, कल 
कारखाने चलाने तथा सेनामें नोकर होकर युद्ध करने आदियें 
जो दिसा दो जाती हे उसे उद्योगी हिंसा कहते हैं। सावधानो 
रखते हुए भी भोजन आदि बनानेमें जो दिंसा दो जाती है उस्ते 
आरम्भी हिंसा कहते हैं । ओर अपनो या दूसरोंकी रक्षाके छिये 
जो हिंसा करनी पढ़तो दे उसे बिरोधो हिंसा कहते हैं । 

जैनधममें सक खंसारो जोवोंकों दो भेदोंमें वाँटा गया दै 
शक स्थावर और दूसरा श्र । जैनघर्मके अनुसार मनुष्य, पशु, 

श्ब्‌ 


श्ज्ट जैनघर्म 


पक्की, कीड़े, मकोड़े आदिके अतिरिक्त पृथ्वी, जकू, अप्ि, वायु 
और बनस्पतिमें भी जोव हं। मिट्टोमें कीड़े आदि जीव तो हैं 
ही, परस्तु मिट्टीका ठेका स्वयं प्ृथ्वोकायिक जीवके शरोरका पिंड 
है। इसी तरह जछ बिन्दुमम यंत्रोंके द्वारा दिखाई देनेवाले अनेक 
जीबोंके अतिरिक्त यह स्वयं जकायिक जीवके शरीरका पिण्ड 
है। ऐसे ही अभि आदिके सम्बन्धमें मो समझना चादिये । इन 
जोवोंको स्थावर जोव कद्दते हैं। और जो जोब चकते फिरते 
दिखाई देते हैं, जैसे मनुष्य, पशु, पक्षी, कीड़े, मकोढ़े वगैरदद, वे 
सब त्रस कदे जाते हैं। इन दोनों प्रकारके जोथोंमेंसे गृहस्थ 
स्थावर जोबोंकी रक्षाका तो यथाशक्ति प्रयत्न करता है, 
ओर बिना जरूरत न प्रृश्वी खोदता है, न जत़्को खराब करता 
हैं, न आग जक्षाता है, न हवा करता है ओर न हरो साग 
सब्जोको या वृक्षोंकी काटता है। तथा त्रस जीवोंको केवछ 
संकल्पी दिसाका त्याग करता है। इस दिंसाका त्याग कर देनेसे 
उसके सांसारिक जीवनमें कोई कठिनाई उपस्थित नहों होती; 
क्योंकि सफलपी हिंसा केवड मनोविनोदके छिये या दूखरोंको 
मारकर उनके माँसका भक्षण करनेके डिये की जाती दै। खेद 
है कि मनुष्य 'जिओ ओर जोने दो? के सिद्धान्तकों सुल्लाकर दिछ- 
बहछावके छिये जंगछमें निठन्द विचरण करनेवाले पशु पक्षियोंका 
शिकार खेलता है और उनके माँससे झ्पना पेट भरता है। यदि 
मनुष्य ऐसा करना छोढ़ दे तो उससे उसको जोवनयात्रामें कोई 
कठिनाई उपस्थित नहीं होतो । मनुष्यके दियहछावके साधनोंकी 
रूसी नहीं है और पेट भरनेके ज़िये प्रथ्वोसे अन्न और हरी 
साग सब्जी उपजाई जा सकती है जिससे तरह तरदके स्वादिष्ट 
भोजन तैयार दो सकते हैं। आजके युगमें वेशानिक सापनोले 
सब जगह खायाज्र उपजाया जा सकता हैं अनावईयक 
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जानवरोंकी पैदाययशको भो रोका जा सकता है। यदि मनुष्य 
यह संकल्प करले कि हम अपने लिये किसो जोवको हत्या न 
करेंगे तो बह दूसरों दिशामें ओर भी अधिक उश्नति कर 
सकता दै। 

मांसाद्वार मनुष्यका प्राकृतिक भोजन नहीं हे, उसके दाँतों 
और जॉतॉकी बनावट इसका साक्षी है। न माँसादारसे वह बक 
ओर शक्ति ही प्राप्त दोती है जो घो, दूध और फछादारसे प्राप्त 
होती दे। इसके सिया माँसाद्वार तामल्िक है, उससे मनुष्यको 
स्रात्विक पृत्तियोंका घात होता है।. इसके विषयमें काफी क्षिखा 
जा सकता है किन्तु यहाँ उसके लिये उतना स्थान नहीं है। इसी 
तरह शिकार खेढना भी मनुष्यकों नुझंसता दे। व्याप्त वगैरह 
हिंसक पशु भी तभी दूसरे जानवरोंपर आक्रमण करते हैं जब 
उन्हें भूख सताती दै। किन्तु मनुष्य उनसे भरी गया बीता है, 
जो डरसे भागते हुए पशुओंके पीछे घोड़ा दोढ़ाकर और बाण 
या बन्दूुकको गोडीसे उनको भूनकर अपना दिल्ल बद्दक्षाता दे। 
कुछ छोगोंका कद्दना है कि शिकार खेल्लनेसे वीरता आती है 
इसडढिये म्रगया करना क्षत्रियका कतेव्य है। उन्होंने शायद 
क्ररता और निरदंयताको हो बोरता समझा है। किन्तु वोरता 
आन्तरिक शौय है जो तेजस्वी पुरुषोंमें समय समय पर अन्याय 
वे अत्याचारका दसन करनेके छिये प्रकट होती है। डरकर 
भागते हुए मूक पशुओंके जोबनके साथ द्वोडी खेडना शूरवीरता 
नहीं है, कायरता है। जो ऐसा करते हैं, वे प्रायः कायर होते हें । 
इसका प्रत्यक्ष उदाहरण इसने हिन्दू मुस्किम दंगेके समय 
बनारसमें देखा। इमारे 'मुद्दालमें अधिकतर बस्ती मल्लादोंकी 
है। वे इतने ऋर दोते हैं कि बढ़े बढ़े घढ़ियालोंको पकड़ कर 
“साग सबल्लीकी, तरद काट ढाढते हैं. झौर स्रा जाते है। किन्तु 
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हिम्दू मुस्छिस दंगेके समय इनकी कायरता दशेनोय थी। अपनों 
नोंबोंगें बेठ बेटकर सब उस पर भाग गये ये और जो शेष थे 
थे भी जैन विद्यार्थियोंसे अपनो रक्षा फरनेकी प्रार्थेना किया करते 
थे। अतठः माँसाहार या शिकार ख्ेलनेसे श्रवीरताका कोई 
सम्बन्ध नहीं दे। इसढिये इनसे बचना चादिये। 

इसी तरह घस समझ कर देवीके सामने बकरों, मेंसों और 
सूकरोंका बज्षिदान करना भी एक प्रकारकी मूढ़ता ओर नशंखता 
है । इसस देवी प्रसभ्न नहीं दोती । धमोराधनके स्थानोंको 
बृचढ़खाना बनाना शोभा नहीं देता। अतः सबसे पहले गृहस्थको 
घमके छिये, पेटके छिये और दिलबदृक्ञावके लिये किसी भो 
प्राणीका घात नहीं करना चाहिये । 

कुछ छोग कहते हैं कि जब जैनधसं के अनुसार जल तथा 
बनरपात वगैरह भी जीवोंका कछेथर ही है, तथ निरामिष 
ओजियॉको वनस्पति वग्गेरह भी नहीं खाना चाहिये। परन्तु जो 
सप्तघातु युक्त कछेवर होता है उसकी दी माँस सश्ञा है। बन- 
स्पतिमें सप्तघातु नहीं पाई जाती । अतः उसकी माँस संझ्ञा नहीं 
है। इसी तरह कुछ छोग स्वयं मरे हुए प्राणीके माँसके खानेमें 
कुछ दोष नहीं बतढाते । यद्द सत्य है कि जिस प्राणीका वद् साँस 
है, उसे मारा नहीं गया। किन्तु एक तो भाँसमें तत्कार अनेक 
सूक्ष्म जीवोंकी उत्पत्ति दो जाती है, दूसरे माँस भक्षणसे जो 
बुराइयाँ उत्पन्न दोती दें, उनसे मनुष्य कभी भी नहों बच सकता । 
कहा भी है-- 

“परांसात्वादनडब्धस्य देहिनो देहिन॑ प्रति। 
हन्त॑ प्रबतते बुढिः शकुत्य इब दुर्घियः ॥” 
अथोत्‌ू--जिसको माँस खानेका चसका पढ़ जाता हे, उस 
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श्राणीकी बुद्धि दुष्ट पक्षियोंके समान दूसरे प्राणियॉकों मारनेमें 
डछगती है? । 

आज माँस अक्षणका बहुत प्रचार ऐ जोर रसका दी यद फल 
है कि अपने स्वार्थक पीछे मनुष्य मनुष्यका दुश्मन बना हुआ 
है। एकको दूसरेका जघ करते हुए ज़रा भी संकोच नहीं होता । 
अतः इससे बचना चाहिये। 

इस तरह गृहस्थकों त्रस्त जीवोंको संकल्पी हिंसाका त्याग 
जरूर करना चाहिये। अब रह जाती है, उथोगी आरम्भी और 
विरोधी हिंसा। एक नीची श्रेणीके गृहत्थके छिये इनका त्याग 
करना शक्य नहीं है, क्योंकि ऐसे अपने और अपने कुद्धम्वियोंकि 
भरण-पोषणके किये कोई न कोई उद्योग और कुछ न कुछ 
आरम्भ अवश्य करना पढ़ता है, उसके बिना उसका निषाद नहीं 
हो सकता | किन्तु उसे ऐसा हो उद्योग और आरम्भ करना चाहिये 
जिसमें दूसरे प्राशियोंको कमसे कम कष्ट पहुँचनेको संभावना 
हो। इसी तरदद विरोधी दिंसासे भो गृहस्थ नहीं बच सकता। 
यदापि वह स्वयं किसीसे अकारण विरोध पैदा नहीं करता, किन्तु 
यदि कोई उसपर आक्रमण करे तो उससे बचनेफे किये वद बराबर 
प्रयत्न करेगा । आक्रमणकारीका सामना न करफे डरकर घरमें 
छिप जाना अदिंसाको निशानों नहीं है। इस मानसिक दिंसासे 
तो प्रत्यक्ष दिसा कहीं अच्छी दे। जैन शाखत्रमें तो स्पष्ट छिखा है-- 

नापि स्पष्ट: सुदृष्टियं: स सत्तमि भयैमनाक्‌ ।? पद्माध्यायी | 

जैन घमंका जो सका भ्रद्धानी है यह सात प्रकारके भयोंसे 
स्वेथा अछूता रहता है । 

जैन धमंके सभी तीर्थंकर क्षत्रियवंशों ये। उन्होंने अपने 
जीवनमें अनेक दिग्विजय को थीं। भौये-सम्राट्‌ चन्द्रगुप्र, मद्दा- 
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मेघवाहन सम्राट खारवेछ, वीर सेनापति चामुण्डराय आदि जैन 
बीर योद्धा तो भारतीय इतिदहासके उज्ज्वल रत्न हैं। वल्तुत 
जैनघस उन क्षत्रियोंका घर्म था जो युद्धस्थछमें दुश्मनका सामना 
सलवारसे करना जानते थे और उसे क्षमा करना भी जानते थे | 
जैन क्षत्रियोंके किये आदेश है-- 
“य; शब्इृतिः समरे रिपुः स्यादू यः कण्टको वा निजमण्डलस्थ | 
अजञ्लाणि तत्रेव हुपाः क्षिपन्ति न दीनकानीनकदाशयेषु ॥” 
--यशस्तिलक । 
“अख्र शखसे सुसज्जित दोकर समराज्ञणमें जो शत्रु बनकर 
आया हो, या अपने देशका दुश्मन हो उसीपर राजा गण 
अद्भप्रहार करते हैं, कमजोर, निदहत्थे कायरोंपर नहीं |? 
यही जेनी राजनीति है। अत: जो छोग अहिंसा घ्मपर 
कायरताका क्ञाव्छन लगाते हैं, बह अममें हैं। अहिसामें तो 
कायरताके लिये स्थान ही नहीं है। भद्िसाका तो पहछा पाठ 
ही निर्भेयता है। निर्भयता और कायरता एक ही स्थानमें नहीं 
रह सकती । शौयें आत्माका एक गुण है, जब वह आत्माके 
ही द्वारा प्रकट किया जाता है तब वह अहिंसा कद्टछाता है और 
जब यह शरीरके द्वारा प्रकट किया जाता है तब बोरता । 
खैनधमकी अहिंसा या तो वीरताका पाठ पढ़ाती है या क्षमाका। 
अर गृहस्थका कतेथ्य बतलाते हुए एक जेनाचायेने 
।। कमर 
“अर्थादन्यतमस्योब्चैरुद्िष्टेषु स इृष्टिमान्‌ | 
सत्य धोरोपसगेंबु तत्पर: स्यासदत्यये ॥८१२॥ 
यह्दा न ह्यात्मसामरथ्यं यावन्मंत्रासिकोशकम। 
ताबद्‌ दृष्ड च भोत चर तद्ाषां सहते न सः ॥2२१॥” 
--श्याष्या० $ 
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अर्थात्‌-“धम के झयतन जिन मन्द्रि, जिन बिन्य आदिसें- 
से किसीपर भी आपत्ति आ जानेपर सच्चे जैनीको उसे दूर 
करनेके छिये सदा तत्पर रहना चाहिये। अथवा जबतक उसके 
पास आत्मबछ, मंत्रवक्, ततवारका बछ ओर घनवक्ष है, तबतक 
बद उस आपत्तिको न तो देख दी सकता है ओर न सुन दी 
खकता है !? 

जो कुछ धम्रपर आई हुई आपत्तिके प्रतीकारके बारेमें फटा 
गया है वद्दी देशपर आई हुई आपतक्तिके बारेमें भो समझना 
चाहिये। अतः जो छोग ऐसा समझते हैं. कि जैनघमका 
अलुयायी सेनामें भर्ती नहीं दो सकता या युद्ध नहीं कर सकता, 
वे भ्रममें हें। झ्राजकछ जैनधम के माननेवाढ़े अधिकांश वश्य 
हैं। और सदियोंको दासता और “त्पीड़नने उन्हें भो फायर 
ओर डरपोक बना दिया है। यह अहिंसाधमेका दोष नहीं है। 
जबतक भारतपर अद्दिसाधर्मी जैनोंका राष्य रहा तबतक 
आरत गुढाम नहीं हो सका। वे मरना जानते थे ओर समयपर 
भारना भी जानते थे किन्तु रणसे विमुख होकर भागना नहीं 
जानते ये। प्राणोंके मोहसे कतेव्यच्युत होना वो सबसे बढ़ी 
हिंसा है। 

एक बार एक छेखक ने गीता में प्रतिपादित भजुन व्यामोदद 
के सम्बन्धमें लिखा था--“अजुन का आदशे अनायोका--बौद्ध 
और जेनोंका मार्ग है। वह आरयोका-हिन्दू जातिका आवझे 
कदापि नहीं हे। हिन्दू-जाति ऐसे भूठे अहिसाके आदशेको 
नदीं मानती ।” इम नहीं समझते छेखकने इस आदश्षेको जैनोंका 
आदझे कैसे समझ; लिया ? गीतासे र॒पष्ट है कि अजुन दिंसाके 
अयसे युद्धसे विरत नहीं दो रहा था किन्तु अपने बन्धु वान्धवों 
ओर कुछका विनाश उसे कर्तेग्यच्युत कर रहा था। झअजुनके, 
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हतयमें गहिंसाकी ब्योति नहों कठकी थी, जिसके प्रकाशमें 
मनुष्य प्राणिमान्रको अपना बन्घचु ओर संसारको अपना कुटुम्ध 
मानता है, उसके हृदयमें तो कुटुम्ब मोदने अपना साम्राब्य जमा 
छिया था। अतः यह अदिसाका आदरों नहीं था। अदिसा 
कतेव्यच्युत नहीं करती, किन्तु कर्तत्य और अकतंव्यका योघ 
कराकर अकतंज्यसे बचाती है ओर कतंव्यपर हृढ़ करती दे 
अतः अहिंसा न अव्यवहायें है और न कायरता ओर निबंदता 
की जननी है। उसको मयोदा, व्याख्या और शक्तिखे जो परिचित 
है वह ऐसा कद्दनेका साहस नहीं कर सकता | 


५-आवकका चारित्र 


जैन संघके चार अंग बतलाये हैं--मुनि, आर्यिका, श्रावक 
ओर शअ्राविका | श्रावकसे मतलब दै पुरुष ग्रहरथ ओर श्राविकासे 
मतलब है स्त्री गहस्थ । जैन गृहस्थ श्रावक कह्दे जाते हैं, जिसका 
अपक्रंण सरायगी” शब्द्‌ कहीं कद्दीं अब भी प्रचकछित है। श्रावक 
और आविकाका जैन संधमें बढ़ा महत्त्वपूर्ण स्थान है। उनके 
बिना मुनि आश्रम चछ हो नहीं सकता ओर उन्हींमेंसे 
तो आगे चडकर मुनि होते हैं। अतः जेन गृहस्थका आाचार एक 
अ्रकारसे मुनि-आचारका नींवरूप हे, उसोके ऊपर आगे चक्षकर 
सुनि-आचारका भव्य प्रासाद खढ़ा होता है। अतः सच्चा जैन 
गृहस्थ एक थ्रादश ग्ृहस्थ होता है । 

जैन शाखोंमें लिखा है कि गृहस्थवर्मका पाछन वटद्दों कर 
सकता है जो न्याय से घन कमाता है, गुणी जनोंका आवर 
करता है, मीठी वाणी योछता है, घमे, अथे और कासका सेवन 
इस रीतिसे करता है कि एक दूसरेमें बाघक नहीं होता, 
रज्याशीलऊ दोता है, जिसका आहार और विद्ार दोनों युक्त होते 
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दयालु, पापभीर और जितेन्द्रिय होता है। जिस भदस्थमें इतने 
गण हों उसके आदरशे गृहस्थ होनेमें सन्वेद्द दो क्‍या है ? यदि ऐसे 
सदूगृहस्थ होने छगें तो यद्दी प्रथियी स्वगंसे भी बढ़कर दो सकती 
है। किन्तु मनुष्यकी भोगलिप्सा और स्वार्थपरक पृत्तियाँ इतनी 
प्रबछ होती जाती हैं. कि बद् अपने इन सभो सदूगणोंको भुछा 
बेठा है और उसका आराध्य केवठ काम और अथे रह गया दे । 
यदि वह घधर्मोचरण भी करता है तो उसीकी पूर्तिके छिये करता 
है। न उसे न्‍्यायका विचार है और न अन्यायका। न उसे 
दयासे प्रेम है और न पापसे भय | वह इन्द्रियोंका दाख बना हुआ 
है और छसीको तुष्टिके लिये सब कुछ करता रदता है, अस्तु, 

जैन गृहस्थके आठ मूल गुण द्ोते दैं--झहिंसा, सत्य, श्रचौये, 
अद्याचय और अपरिग्रह का एकदेश पाक्षन तथा सांस, मधु और 
मद्रिका सर्वथा त्याग। मूल जढ़को कद्दते हैं--ये जागे 
बढ़नेके छिये जद्रूप हैं इसछिये इन्हें मूलगुण कद्दते हैं । इनके 
बिना कोई जैन श्रावक नहीं फट्दा जा सकता । 


अ्दिसाणुब्रत 


जेन सिद्धांतमें जीव दो भ्रकारके बतलाये हैं स्थावर और 
त्रस। ओ जीब चछते फिरते हे जैसे मनुष्य, पशु, धवींटी, कट, 
जूँ बगेरह, उन्हें त्रस कहते हैं। और जो जीव प्रथ्वीरूप हैं, 
जछरूप है, अग्निरूप हैं, वायुरूप हें और वनरपतिरूप हैं उन्हें 
स्थावर कद्दते हैं। गृहस्थ स्थावर जीवोंको हिंसासे तो बच हो 
नहीं सकता, उसे अपने जीवन निर्वादके छिये इन सब 
वस्तुओंकी आवश्यकता द्ोती है, हाँ सावधानी उनके प्रति 
भो रखता है, जेसा भागे बतछाया गया है। अब रद जाते हैं 
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प्रस | पश्रसोंकी दिंसा चार प्रकारकी होती है संकल्पी, आरम्मी, 
योगी और विरोधी । इनमेंसे वद केवल संकल्पी हिंसाका त्याग 
करता है। इनका विशेष विवेचन पद्दले “अहिसा! के प्रकरणमें 
कर दिया गया है। शाख्रकारोंने लिखा है--- 
“इुत्यनारम्भर्णां जद्मयाद्‌ हिंसामारम्मजां प्रति। 
व्यर्थस्थावरहिंसावय्यतनामावदेद्‌ यही ॥ १० ॥” सागारधर्मा० । 
आरम्मके सिवा अन्य कार्यों में होनेवाडी दिसाको ग्ृहस्थ 
छोड़ दे, और खेतो आदि आरम्भोमें होनेवाक्षी हिंसाको व्यर्थंको 
ध्यावर दिंसाको तरह यथाश्षक्ति बचानेका प्रयत्न करे !? 
आरम्भमें होनेवाडी दिंसाफके सिवा दिउबहलावके डिये, 
स्वादके लिये, चमढ़ेके सामान जूते वगेरद बनानेके लिये ओर 
धरे क्षिये को पशुद्वत्या को जाती दे वह सब छोढ़ देना 
चाहिये। और जोवित पशुओंको मारकर उनके ताजे और 
मुलायम चमढ़ेसे जो चीजें बनाई जाती हैं उनका भो व्यवहार 
नहीं करना चाहिये; क्योंकि इससे उनके वधको प्रोत्साहन मिलता 
है। चूँकि जो गृहस्थ जोवन विताता है उसका निवोह बिना किसी 
उछ्योग धन्घेके चल नहीं सकता, इसलिये आरम्भी दिसा तो एक 
गृहस्थके छिये अपरिद्वाये है, किन्तु गृहरथकों ऐसा उद्योग करना 
चाहिये जिसमें जीवधात कमसे कम दो, और उतना दी उद्योग 
करना चाहिये जितनेसे उसका निवोद्द बखूबी हो सकता हो, 
क्योंकि जो गृहस्थ थोड़े आरम्भ और थोड़ी परिप्रदमें सम्तुष् 
रहता है बद्दो अदिंसा अरुघ़्तको पाठ सकता है। जिसे रात- 
दिन घनकी चिन्ता सतातो रहतो है, जो रात-दिन नये नये कर 
कारखाने खोढकर धनसंग्रह करनेमें तत्पर रद्दता है. और अपने 
कर्मचारियों ओर नोकरोंको कमसे कम देकर उनसे अधिकसे 
अधिक काम कराता है, न्याय ओर अन्यायका कठई विचार नहीं. 
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करता यह क्‍या खाक अदिसाकों पाठ सकता है? अहिसा 
सन्तोषीके लिये है, असनन्‍्तोषी कभी अदिंसक दो दी नहीं 
सकता । ग्रहस्थका यह कतंव्य बताया है कि वह अपने 
आश्रितों और यथाशक्ति अनाश्रितोंको भी पदके भोजन कराकर 
तथ रबय॑ं भोजन करे । जो सनन्‍्तोषी होगा यही ऐसा कर सकता 
है। असन्तोषी तो पहले अपना पेट दी नहीं, किन्तु अपने 
भ्रण्डारकों भरनेकी चिन्ता करेगा, उसको दृष्टिमें तो आश्रितोंको 
चिन्ता करना ही बेकार है। वह समभता है कि मैंने मोज्॒भाव 
करके उन्हें रखा है, दर मद्दीने उन्हें उसके अनुखार वेतन दे 
दिया जाता है। उतनेमें उनका और उनके बालरुवब्श्ञलोका पेट भरो 
या मत भरो। इतनेमें यदि वे काम नहों करना चाहते तो न 
करें हम दूसरे आदमी रख लेंगे । बाजारमें आदमियोंकी कमो' 
नहीं है। ऐसे विचारवाला मनुष्य कोरा व्यापारी है किन्तु 
अदिंसक व्यापारी नहीं है। अद्विंसक व्यापारी तो वह है जो 
अपनी द्वी तरद अपने आश्रितोंकी भी चिन्ता करता है और उनके 
ऊपर जोर जुल्म न करके उन्हें समयपर भरपेट भोजन देता है 
ओऔर उतना द्वी काम छेता है जितना वे कर सकते हों । यद्द बात 
अपने आश्रित मनुष्यों और पशुआं दोनोंके सम्बन्धमें समान- 
रुपसे क्षागू होती हे। जेन शास्त्रकारोंने अहिंसा अगुत्॒तके पाँच 
दोष बतलाये हैं ओर उनसे बचते रहनेकी ताकोद को है। वे 
वोष इस प्रकार हैं-- 

(१) बुरे इरादेसे मनुष्य और पशुओंको रस्सी वगेरहसे 
बाँधघना। नोकर 'चाकरोंकों तो गुस्सेमें आकर सात्निक छोग 
बेंघवा टाछते हैं, किन्तु पाढतू पशु तो बिना बाँघे रद्द नहों 
खकते । इसकिये उनको इस तरद्दपते बाँचना चाहिये कि यदि 
कभो घरमें आग लग जाये तो वे वनन्‍्धन छुड़ाकर भाग सके । 
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(२) करता पू्वक ढण्डे या कोढ़ेसे पीटना । 

(३) निदेय दोकर द्वाथ, पेर, कान, नाक बंगरहका काट 
डालना । किन्तु यदि किसी पश्षु या सनुष्यके शरीरका कोई अब- 
यव सढ़ गया दो या शरीरमें फोड़ा हो गया द्वो तो उसके काटने 
या चीरनेमें कोई दोष नहीं दे । 

(४) गुस्सेमें आरूर या क्ोमसे मनुष्य या पशुके ऊपर 
उसकी शक्तिसे ब्यादा बोका लादना या शक्तिसे अधिक काम 
क्ेना | श्रावकको चाहिये कि सनुष्य जितना बोझा स्वयं ढठाकर 
छे जा सके और उतार कर नीचे रख सके उतना द्वी बोझा उससे 
उठवाये और रखवाये | इसी तरह चौपाया जितना थोझा छाद- 
कर अरुछी तरह चढछ सके धतना हो उसपर लादे। उसमें भी 
समयका ष्यान अवश्य रखे । उचित समय तक ही उनसे काम 
ज्ेना चाहिये । यदि भावक खेती करता हो तो हु और गाड़ी 
यगेरदहमें बेछोंको समयसे जोते और समयसे ख्लोढ दे । शक्तिसे 
झअधिक काम छेना भी हिंसा दी है । 

(४५) तथा भूख प्याससे पीढ़ित प्राणी मर भी जाता है 
इसलिये खाना किसीका भी न रोकना चाहिये। यदि किसीने 
अपराध किया हो तो उसे डाटनेके लिये मुँहसे यह चाहे कह दे 
कि आज तुमे भोजन नहीं मिलेगा, किन्तु भोजनका समय आने- 
पर तो नियमसे दूसरोंको खिल्लाकर दी श्वयं खाना चाहिये। हाँ, 
यदि कोई अपना आश्रित बीमार हो या उसने स्वयं ही उपवास 
किया दो दो बात दूसरी है। अतः आावकको इस बातका बराबर 
व्यान रखना चाहिये कि अद्दिसाब्तमें दोष न आने पाये । 

यदि अह्दिसात्रती श्रावक अपने अ्राश्रितोंके साथ ऐसा प्रेममय 
व्यवद्दार रस्वे तो उसे इससे ध्यार्थिक दृष्टिसे भी लाभ दी रहेगा, क्‍योंकि 
प्रेममय व्यवद्धारसे कमेचारीगण उसके कामको अपना सममकर 
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दिकछ छगाकर काम करेंगे और उसके दानि-छाअको अपना हाति- 
छामर गिनेंगे। इस तरहसे अद्दिसामूठक व्यवद्दार स्वाथे और 
परमार्थ दोनों ही दृष्टिसे छामदायक है। यदि जमींदार और 
मिछसमाक्षिझछ अपने आश्रित किसानों ओर मजदूरोंके साथ ऐसा 
ही प्रममय व्यवहार करते आते तो आज उन दोनोंके बीचमें 
जो खोँक्षातानी चक़्ती रहती दे वह उतना कटुरूप घारण न 
करती और न ज्मींदारी ओर फल्ष-कारसखानॉपर सरकारी 
नियंत्रणको बात द्वो पेदा धोतो । अस्तु 


रात्रिमोबन और जढूगाढून 


अहिंसा: ती भ्रावकको रातमें भोजन नहीं करना चाहिये 
और पानी भो कपड़ेसे कानकर काममें छेना चाहिये। रातमें 
भोजन करनेके दुष्परिणाम प्रायः समाचारपत्रोंमें प्रकट होते 
रहते हैं। कह्दों वायकी केटल्षोमें छिपकलोके चुर जानेके कारण 
चाय पीनेवाले मलुष्योंका मरण सुननेमें आता है, कभी फिसी 
दावतमें पकते हुए बरतनमें साँपके रंध जानेके कारण मनुष्योंका 
मरण सुननेमें आता दहै। प्रतिवर्ष इस तरहको दो चार घटनाएँ 
घटती रहती हैं, मगर फिर भी मशुष्योंकी आँखें नहीं खुलती । 
ओजन हमेशा दिनके प्रकाशमें ही देख भाठकर करना चाहिये। 
रात्रिमें तेजसे तेज प्रकाशका प्रबन्ध होनेपर भी एक तो उतना 
स्पष्ट दिखल्ाई नहीं देता, जितना दिनमें दिखछाई देता है। 
दूसरे, सू्यके प्रकाशमें जो जीव जन्तु इधर उधर जा छिपते हैं, 
रात्रि दोते दो वे सब अपने अपने खाथको खोजमें निकक पढ़ते 
हैं, ऋत्रिम प्रकाश उन्हें रोक नहीं सकता, बक्कि अधिक तेज- 
प्रकाशसे पत॑गे बगेरह और भी अधिक आते हैं। खानेवाढा 
ओखजदब करता जाता है ओर पतंगे वगेरह टप टप गिरते दइके 
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हैं। राजिको दसबाईको दृकानपर जाकर देखें। नीचे भट्टीपर 
दूधकी कढ़ाही चढ़ी दोती है और ऊपर बिजलीके बल्वपर पतंगे 
मंढराते रदते हैं और कदाईमें गिर गिरकर पीनेषाक्षोंके छिये 
मलाईका क्षरछा वनानेका काम करते रहते हूँ। पास द्वी छिप- 
कछी उनके शिकारके लिये छठपकतो रहती है, जो कभी-कभी 
दूधमें सो जा पढ़तो है। एक बार इसो तरहके दूधकों जमा 
दिया गया | सुबदहको जिस जिसने उस दूधके दद्दीकी छस्सी पी 
उस्रीकी हछत खराव द्वो गई । पीछे दद्दीके कुढेमें नीचे छिपकली 
मरी हुई पाई गई । यदि भोजनमें जूं खा छी जाये तो जछोद्र 
रोग हो जाता है और मकढ़ी खा लह्ली जाये तो कुष्ठ द्वो जाता है । 
तथा वैद्यकशाक्षके अनुसार भी भोजन करनेके तीन घंटेके पग्चात्‌ 
जब खाये हुए भोजनका परिपाक होने क्षगे तब शय्यापर सोनेका 
विधान किया गया है । जो छोग राज्रिमें भोजन करते हैं वे प्रायः 
भोजन करके पड़ रहते हैं और विषयभोगमें छग जाते हैं । 
इससे स्वास्थ्यकी बढ़ी द्वानि होती है। अतः नीरोगताकी दृष्टिसे 
भी दिनमें ही ओोजन करना द्वितकर है । 

इसी तरह पानी भी हमेशा छानकर द्वी काममें छेना 
चाहिये । बिना छन पानीमें यदि कोढ़े दो तो वे पेटमें जाकर 
अनेक संक्रामक रोग पेदा करते हें। जब द्ैैजा वगेरद फेल्ञा 
दोता है तब पानीकों पकाकर पोनेकी सदाद्ृ दी जाती हे। 
शास्तवमें पका हुआ पानी कभी भी विकार नहीं करता! जेन 
साधु पका पानी ही काममें छाते हैं। किन्तु जैन गृहस्थोंको पके 
पानीका ठो नियम नहीं कराया जाता, किन्तु छने पानीका 
मियम कराया जाता है। अनछने पानीसे छना पानी साफ द्वोता 
है ओर छने पानोसे पका पानी शुद्ध होता है। आजकछ तो 
जगह अगद नह ढगे हुए हैं। किन्तु नछोंका पानी भी छानकर 
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ही काममें केना चाहिये; क्‍योंकि नल्ोंके पानीमें भी जंग मिट्टे 
बगेरद समिछो आतो है, जो कपडढ़ेपर जम जाती है। एक बार 

सो एक सपोढिया ( साँपका बला ) कदोंसे नक्षमें आ गया था। 

अतः चाहे नक्षका पानी हो या छुएका हो या नवीका हो, सबको 
छानकर द्वी काममें लेना चाहिये । इससे हम अनेक रोगों और 
कष्टोंसे बच जाते हें । एक बार समाचारपत्रमें मुरादाबाद जिकेकी 

एक घटना प्रकाशित हुई थी। एक छड़का रातको खाटके नीचे 

पानी रखकर सो गया। उसमें बिच्छु गिर गया । अचानक 

छड़केको रातमें प्यास छवी ओर उसने बिना देखे ही गिलास 

उठाकर मुँहसे क्षमा लिया । बिच्छु उसके मुँहमें चछा गया और 

उसके हृठछक में चिपट कर डंक मारने छगा। छढ़का तिलमिक्षा 

उठा । बहुत उपचार किया गया मगर बिच्छू छुड़ाया न जा 

सका। आखिर छड़के ने तढ़फ तड़फ कर जान दे दी। ऐसी _ 
आकस्मिक दुर्घटनाओंसे शिक्षा छेला चाहिये और रात्रि भोजन 

तथा बिना छने पानीसे बचना चाहिये । धार्मिक विषयोंमें 

केवल घमंको द्वी मयांदा नहों है, उनमें व्यक्ति भर समाजका 

सामूदिक द्वित भी छिपा हुआ है | 


सत्याणुन्रत 


जो वस्तु जैसी देखी दो या सुनी हो, उसको बेसा ही न 
कहना छोकमें असत्य कट्दछाता है, परन्तु जैनघममें सत्य स्वयं 
कोई स्वतत्र त्र॒त नहीं है, किन्तु अद्दसिाब्रतकी रक्षा करना ही 
उस्रका लश््य है। इसडिये जैनघममें जो वचन दूसरोंको कष्ट 
पहुँचानेके रह श्यसे बोढा जाता है बद सत्य द्दोनेपर भी असत्य 
कहछाता है। जेसे, काने पुरुषको काना कहना यर्याप सत्य 
है, किन्तु यदि उससे उस भमुष्यके दिखको चाट पहुँचती है, या 
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यदि उसे चोट पहुँदानेके विचारसे काना क्रद्या जाता है ठो यह 
असत्यमें ही गिना जायेगा । इसी दृष्टिसे यदि सत्य बोढनेसे 
किसोके प्राशोपर संकट बन झाता हो तो उस अवस्थामें सत्य 
बोलना मी बुरा कह्टा जायेगा । किन्तु ऐसे समयमें असत्य 
बोछकर किस्रोके प्राणोंकी रक्षा करनेसे यदि उसके जुल्म और 
अत्याचारोंसे दूसरोंके प्राणोपर संकट झानेको संभावना द्वोतो 
इक्त नियममें अपवाद भो हो सकता है; क्योंकि यद्यपि व्यक्तिके 
खीवनको रक्षा इष्ट है, किन्तु व्यक्तिके जुल्म और अत्याचारोंकी 
रक्षा किसी भी अवस्थामें इष्ट नहों है। जुल्म ओर अत्याचारंके 
परिशोघके किये व्यक्ति या व्यक्तियोंकी जान छे लेनेकी श्रपेक्षा 
उनका सुधार कर देना अति उत्तम है, किन्तु यदि यह शक्‍य न 
हो तो अन्याय और अत्याचारकों सद्दायता देना तो कभी भो 
सचित नहीं है। मगर व्यक्ति सुधर सकता है और इसछिये उसे 
अवसर अवश्य देना थाहिये । भाणरक्षाके लिये असत्य बोलनेके 
मूलमें यद्दी भाष हैं । 

असखत्य बचनके अनेक भेद हैं, जैसे--(१) मनुष्यके विषयमें 
मूठ बोलना । शादी विवाहके अवसरोंपर विरोधियोंके द्वारा इस 
तरहके मूठ बोलनेका प्रायः चछन है। विरोधो लोग विवाह 
न होने देनेके छिये किखीको कन्याको दूषण छगा देते हैँ, किसी के 
लड़के में बुराश्याँ बतला देते हैँं। (२) चौपायोंके विषयमें 
बोक्षना । जेसे थोढ़ा दूध देनेवाली गायडो बहुत दूध देनेवाक्षी 
बतछाना या बहुत दूध देनेबाडी गायकों थोड़ा दूध देनेवाढी 
बतकाता । (३) अचेतन बस्तुओंके विषयमें मूठ बोछना। जैसे- 
दूसरेको जमीनको अपनी बतक्षाना या टैक्‍स वर्गेरहसे बचनेके 
किये अपनी जमोनको दूसरेकी बतढाना। (४) ढांथके ल्ोभसे 
या ईयो दोलेसे किसो सली घटनाके विद्ड्ध गधाददी देना। 


चारित १६३ 


४-अभपने पास रखी हुई किसी को घरोहरके सम्वन्धमें असत्य 
बोकना। ये और इस तरहके अन्य झूठ -यचन गृहस्थको नहीं 
बोछना चादिये । इनसे मनुष्यका विश्वास जाता रहता है और 
अनायारको भी शभ्रोत्साहन मिलता है, तथा जिनके विपयमें 
मूठ बोला गया दे उन्हें दुःख पहुँचता हे झोर वे अपनी जानके 
वैरी बन जाते हैं । जो छोग कार रुजगारमें अधिक सूठ बोलते 
हैं ओर सब्या व्यवह्वार नहीं रखते, बाज़ारमें भी उनको साख 
जाती रहती है । क्षोग उन्हें मूठा समझने छगते हैँ और उनसे 
लेन-देन तक बन्द कर देते हैं । 

बहुतसे क्षोग मूठ बोछनेकी आदत न दोनेपर भी कभी कमी 
क्रोधमें आकर मूठ बोल जाते हैं, कुछ क्षोग त्ोभमें फेसकर 
मूठ थोछ जाते हैं, कुछ छोग पुक्षिस वगेरहके ढरसे मूठ बोल 
जाते हैं. और कुछ छोग हँसी मजाकमें मूठ बोल जाते हैँ। अतः 
सत्यवादीको कोध, छाढडच और भयसे भी बचना चाहिये और 
हँसी मजाकके समय तो एकदस सावधान रहना चाहिये; 
क्योंकि हंसी सजाकमें मूठ बोलनेसे छाभ तो कुछ भो नहीं द्वोता, 
उल्टे झगढ़ा टंटा बढ़ जानेका ही भय रहता है ओर आदत भी 


बिगबती है । 
जचौर्याणुनत 


जो मनुष्य चुरानेके अमिप्रायसे दूसरेकी एक ढुण मात्र 

बस्तुको भी छे लेता है या उठाकर दूसरेको दे देता है वह चोर 

है, और जो इस तरहदकी चोरीका त्याग कर देता है बह भ्रावक 

जचौयोगुब्॒ती कद्दा जाता है। किन्तु जो वस्तुएँ सर्वसाघारणके उप- 

योगके डिये हैं, जेसे पानी मिट्टी बगेरह, उनको वह बिना किसीसे 

पूछे ले सकता है| इसी तरद्द जिस कुटुम्वीफे घनका उत्तराधिकार 
१५३ 


श्९ड जैनघर्म 


उसे प्राप्त है, यदि वह मर जाये तो उसका घन भी के सकता 
है। किन्तु उसको जोवित अवस्थामें उससे उसका छोन लेना 
चोरी दी कहा जायेगा । यदि कभी अपनों ही वत्तुमें यह संवेदद 
हो जाये कि ये मेरी है या नहीं? तो जच्रतक वह सन्देद्द दूर 
न हो तबतक उस बस्तुको नहीं अपनाना चाहिये | 

तथा चोरीको बुरा समझकर छोड़ देनेबालोंको नीचे लिखे 
कार्य भी नहीं करना चाहिये -- 

१-किसी चोरकों र््यं या दूसरेके द्वारा चोरों करनेकी 
प्रेरणा करना और कराना या उसकी प्रशंसा करना। तथा केची 
बगैरह चोरीके श्रोजारोंको बेचना या चोरोंको अपनो भोरसे 
देना। जैसे, 'तुम बेकार क्‍यों बेठे द्वो? यदि तुम्हारे पास 
खानेको नहीं है तो मैं देता हूँ । यदि तुम्दारे चुराये हुए मालका 
कोई खरोदार नहीं है तो मैं उसे बेच दूँगा। इस प्रकारके वचनोंसे 
वोरोंकोीं चोरोमें छगाना भी एक तरहसे चोरी दी है। 

२-चोरीका मा खरीदना । जो छोग ऐसा काम करते हैं 
वे समझते हैं कि हम तो व्यापार करते हैं, चोरो नहीं करते। 
किन्तु चोरीका साल खरोदनेबाला भो चोर द्वी समझा जाता 
है, तभो तो ऐसा देन-छेन छिपकर द्वोता है। 

३-बाट तराजू गज वगैरह कमती या बढ़तो रखना । 
कमतीसे तोछकर दूसरोंकों देना और बढ़तीसे तोढकर 
स्वयं लेना । 

४-किसी वस्तु्में कम कोम्तको समान वस्तु मिलाकर 
देचना | जैसे, धान्यमें मरा हुआ धघान्य, धोीमें चर्बा, द्वींगमें 
खैर, तेलमें मृन्न, खरे सोने चांदीमें मिछाबटो सोना चाँदी 
आदि मिछाकर बेचना ! व्यापारों समझता है कि ऐसा 
करके मैं चोरी नहीं कर रहा हूँ यह तो व्यापारकी एक कहा 
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है, किन्तु उसका ऐसा समझना ठीक नहीं है; क्योंकि इस तरहके 
व्यवद्दारसे वह दूसरोंकों ठगता है ओर इसक्षिये ऐसा करना 
निन्दनीय दे | 

४-राज्यमें गढ़बढ़ उत्पन्न होनेपर वस्तुओंका मूल्य बढ़ा 
देना, जैसा युद्धके जमानेमें किया गया दे। या एक राज्यके 
निवास्रोका छिपकर दूसरे राज्यमें प्रवेश करना ओर यहाँका 
माछ वद्दाँ छे ज्ञाना या वहाँका माल यहाँ ज्ञाना। इसी तरह 
जेटिकिट यात्रा करना, चुंगी महसूछ आयकर वर्गरद छिपाना, 
इस तरददके काये चोरी ही सममे जाते हैं। अतः इनसे बचना 
चाहिये । 

ऊपर जो बातें बतछाई गई हैं यद्यपि वे व्यापारको लेकर 
डी वतक्ाई गई हैं, किन्तु इसका यह मतलब नहीं है कि चोरीके 
काम व्यापारी ही करते हैं और राजा या उसके कममचारी नहीं 
करते | यदि थे भी राज्यमें चोरी करवाएँ, 'बोरीका माछ खरोदें, 
चोरोंसे लाच घूस वसूक्ष करें, राजाकी ओरसे वस्तुओंकी खरीद 
होनेपर कमती बढ़ती दें लें, और अपने राज्य या देशके विरुद्ध 
काम करें तो वे भो चोरोके दोषके भागीदार कहे जायेंगे। 

वास्‍्तवमें घन मनुष्यका प्राण है, अतः जो किसीका धन 
इरता है वह उसके प्राण हरता हे। यह समम्झ कर किसीको किसी- 
को चोरों नहीं करनों चाहिये। 


ब्रक्नचर्याणुन्रत 


कामबासना एक रोग है ओर उसका प्रतिकार भोग नहीं है । 
भोगसे तो यह रोग और भी अधिक बढ़ता दहै। किन्तु जिनके 
फचित्त में यह घात नहीं जमती, या जमनेपर भी जो अपनी 
कामवासनाको रोफने में असमर्थ हैं उन्हें चाहिये कि वे अपनी 


१९६ जैनघम 


विवादिता पत्नीमें दी सन्‍्तोष रकखें | इसीका नाम ब्रह्म चयौगुब्रक 
है। भ्रद्मचयोगुश्ती अपनी पत्नीके सिवा जितनो भी ख््रियां हैं, 
चाहे ते विवादित हों, अविवादित हों अथवा वेश्या हों, उनसे 
रमण नहीों करता है और न दूसरोंसे हो ऐसा कराता है। ऐसा 
न करनेका कारण इज्जत आबरूका सवाल नहीं है, किन्तु इस 
कासकी वह अन्तःकरणसे पाप समझता है। जो केवड अपनी 
मान प्रतिष्ठाके भयसे ऐसे कार्योंसे बचता है, वह ऐसे कार्योंको 
घुरा नहीं समझता और इसलिये जहाँ उसे अपनी मान प्रतिष्ठा 
जानेका भय नहीं रहता, वहाँ वह ऐसे अनाचार कर बैठता है। 
ओर कर बेठनेपर कभी कभी धोखेमें मानप्रतिष्ठा भी गँवां 
देता है। किन्तु जो ऐसे कार्योंकी पाप समभता है वह सदा 
उनसे बचा रहता है । इसछिये पाप समझकर ही उनसे बचे रहनेमें 
हित है। परस्रीगमन ओर वेश्यागमनकी बुराश्याँ सब कोई 
जानते हैं, मगर फिर भो मनुष्य अपनी वासनापर काबू न 
रख सकनेके कारण अनाचार कर बेठते हैं। अनेक युवक छोटे 
छड़कोंके साथ कुत्सित काम कर बेठते हैं और अपने तथा 
दूसरोंके जीवनको धूलमें मिछा देते हैं । कुछ दस्तमैथुनके द्वारा 
अपनी कामवाखनाको ठृप्त करते हैं । ये काम तो परश्लीगमन और 
वेश्यागमनसे भी अधिक निन्दनोय हैं। किन्तु आजकल्नकी 
शिक्षाका छक्ष इस तरहके अनाचारोंको रोकनेकी ओर कतई 
नहीं रहा है। शिक्षार्थी अपना जीवन कैसे बिताता है कोई 
शिक्षक या श्रबन्धक इधर ध्यान नहीं देता। स्व जगह 
शिक्षाकी भी खानापूति की जाने लगी है । जो ऐसे 
अनाधारोंमें पढ़ जाते हैं. वे अपने और दूसरोंके आत्मा और 
शरीर दोनोंका ही घात करते हैं और इसछिये वे किसी भो 
दिसकसे कम नहीं हैं। अतः जो अपनो आध्यात्मिक और लौकिक 
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उन्नति करना चाहते हैं और चाइते हैं कि समाजमें इस तरहका 
अनाचार न फेले, उन्हें काम वासनाका केन्द्र केवल्ल अपनी 
पत्नीको ही बनाना चाहिये और उसके सिया संसारकी समस्त 
स्लरियोंको अपनी माता बद्दिव या पुत्री समझना चाहिये तथा 
छोटे छड़कोंको अपना भाई या पुत्र समझकर उन्नत अनाना 
चाहिये । 


पत्नोको कामवासना कहा केन्द्र बनानेसे कोई यह न समझ लें 
कि एक पत्नीश्नत या विवाद अनियंत्रित कामाचारका सार्टिफिकेट 
है। वह तो कामरोगकों शान्त करनेकी ओषधि है। स्तम्भक 
ओर उत्तजक औषधियोंके द्वारा रोगको बढ़ाकर खस्रीरूपी 
ओऔषधिका अधिक सेवन करना तो ओऔषधिके साथ अत्याचार 
करना दे | ऐसे अत्याचारके फलस्वरूप ही आजकल विवाहित 
लड़के और लड़कियाँ क्षय रोगसे प्रस्त होकर अकाडमें 
हो कालके गालमें चछे जाते हैं। अतः अनियंत्रित कामाचार 
भी आध्यात्मिक और श्वारोरिक स्वास्थ्ययो चौपट कर देता 
है, इसडिये उससे भो बचना हो चाहिये । 

प्रत्येक सदूगृहस्थकों नीचे छिखो बातोंसे बचनेकी सलाद 
“दी गई दै-- 

१-दुराचारिणी स्लियोंसे बचते रहो । २-मुँहसे अइ्डीछ बातें 
मत बको । ३-शक्ति से अधिक काम खेवन मत करो । ४-अप्रा- 
कृतिक मेथुनसे बचों। ४-और दूसरोंके वेबाहिक सम्बन्धोंके 
झगड़े में मत पढ़ो । जो बातें पुरुषाके छिये कह्दी गई हैं वे दी 
स्तियोके छिये भी हैं। स्लियोंको भी पर-पुर॒ुष और अधिक 
फासाचारसे बचना चादिये, और अपनेको संयत रखने की चेष्टा 
करना चाहिये | 


१५९८ लैनघर्म 
परिग्रह परिमाणत्रत 


श्ली, पुत्र, घर, सोना आदि वस्तुओंमें ये मेरी हैं? इस 
तरहका जो ममत्व रहता है उस ममत्व परिणामकों परिभ्रह 
कहते हैं । और ममत्वको घटाकर उन वस्तुओंके घटाने को परिप्रद्द 
परिमाणश्रत कहते हैं। छोकमें तो रुपया पेसा जमीन जायदाद 
ही परिप्रह कदक्ञाता है। किन्तु वास्तवमें तो मलुष्यका ममत्व 
भाष परिग्ह है। इन बाहिरी चीजोंकों तो उस ममत्वक्ा कारण 
- दोनेखे परिअ्रह्द कहा जाता है। यदि बाद्दिरो चीजोंको हो परिभरह 
माना जायेगा तो जिन असंख्य छोगोंके पास कुछ भो नहीं, 
किन्तु उनके चित्तमें बड़ी बड़ी आकाक्षाएं दें वे सब अपरिप्रद्ी 
कहलायेंगे। किन्तु बात ऐसो नहीं है। सश्चा अपरिप्रही वह्दो है 
जिसके पास कुछ भी नहीं है और न जिसके चित्तमें किसी 
चीजको चाह दी दे; क्‍योंकि चाह दोनेपर मनुष्य परिप्रहका' 
संचय किये बिना नहीं रद सकता। और संचयको वृत्ति आनेपर 
न्याय भन्याय और युक्त अयुक्तका विचार नहीं रहता । फिर तो 
अनुष्य घनका कीढ़ा बन जाता है, वह घनका स्वामी न रहकर 
उसका दास हो जाता है। द्रव्य दान फरके भी उससे उसका 
ममत्व नहीं छूटता । उसे वह अपने पास ही रखना चाहता है। 
उसे भय रहता है कि उसके दिये हुए द्रव्यकों कोई हड़प न 
जाये। वह चाहता है कि उससे उसकी खूब कीतिं हो, छोग 
उसका गुणगान करें, उसके दोषोंपर परदा डाज्ष दिया जाये, 
अखबारोंमें उसकी खुश बढ़ाई छापी जाये। यह सब ममत्व- 
आबका ही फक्ष है। उससे छुटकारा मिले बिना परिग्रदसे छुट- 
कारा नहीं मिछ सकता। देखा जाता दे कि जब तक हम किसी 
बस्तुको अपनी नहीं सममते तब तक उसके भत्ते बुरेसे न हमें 


खारित्र १९९ 


प्रसअभता होती है और न रंज । किन्तु ध्योंद्दी किसी वस्तुमें 'यह 
हमारी है? ऐसी भावना ही जाती है त्योंद्ी मनुष्य उसकी 
बिन्तामें पढ़ जाता है। इसलिये ममत्व द्वी परिग्रह है। उसके 
कम किये बिना परिम्रहरूपी पापसे छुटकारा नद्ों मिक्ष सकता। 

जैसे रुपया बरगेरद बाह्य परिभ्रद्द है वेसे द्वी काम, क्रोध, मद, 
मोह आदि भाव अभ्यन्तर परिभ्रद्द हैं। बाह्य परिप्रहके समान दी 
इन आन्तर परिभ्रद्ठोंको भी घटाना चाहिये। परिप्रहदको घटानेका 
एक द्वी उपाय है कि मनुष्य अपनी आवश्यकताओंकों ध्यानमें 
रखकर रुपया पैसा जमीन जायदाद वर्गेरद्द सभी वस्तुओंकी 
एक मर्यादा नियत कर ले कि इसस्रे ज्यादा मैं अपने पास नहीं 
रखूँगा । ऐसा करनेसे उसके पास अनावश्यक द्रव्यका संग्रह भी 
नहीं हो सकेगा; और आवश्यकताके अनुसार द्रव्य उसके पा 
होनेसे स्वयं उसे भी कोई कष्ट न होगा । साथ ही साथ वह 
बहुत सो व्यर्थंकी दवाय हायसे भी बच्च जायेगा और अपना 
जीवन सुख ओर सन्‍न्तोषके साथ व्यतोत कर सकेगा। आज 
दुनियामें जो आर्थिक विषमता फैक्नी हुई है उसका कारण 
भनुष्यकी अनावश्यक संचयर्ृत्ति दी है। यदि सभी मनुष्य 
अपनी अपनो आवश्यकताके अनुसार ही बस्तुश्रोंका संचथ करें 
भौर अनावश्यक संग्रहको समाजके उन दूसरे व्यक्तियोंकों सौंप 
दें जिनको उसकी आवश्यकता है तो आज दुनियामें जितनी 
अशान्ति मचो हुई है उतनी न रहे ओर सम्पत्तिके बटवारेका 
जो प्रभु आज दुनियाके सामने उपस्थित है, वह बिना किसी 
कानूनके स्वयं हो बहुत कुछ अंशॉमें दत्त दो जाये । 

दुनियाकी अनियंत्रित इछ्छाको छत्य करके जैनाचाय श्रो 
अर स्वामीने संसारके #णियोंको सम्बोधन करते हुए 
य्द्ा 'अमानत्नक 


२०० डैनघमे 


धममाशायत प्रतिप्राणि यत्मित्‌ विश्वमणुपमम्‌ | 
कस्य कि. कियदायाति इथा वो विषयेषिता ॥३६॥” आत्मानु० | 
ध्रत्येक प्राणीमैँ आशाका इतना बड़ा गढ़ा है जिसमें यह 
विश्व अगुके वराबर है। ऐसी स्थितिमें यदि इस विश्वका बेंटवारा 
किया जाये तो किसके हिस्सेमें कितना आयेगा ? अतः संसारके 
रुष्णालु प्राणियों तुम्द्ारी विषयोंको चाह व्यथ ही है!” 
झतः प्रत्येक भावकको विश्वको सम्पत्ति और उसको चाहें 
तढ़फनेवाले असंख्य प्राणियोंका विचार करके घनकी तृष्णासे 
विरत ही रहना चादिये; क्योंकि न्यायकी कमाईसे मनुष्य जीवन 
निवाह कर सकवा दै किन्तु घनका अटूट भण्डार एकत्र नहों 
कर सकता। अटूट भण्डार तो प्रापकी कमाईसे दी भरता दै, 
जैसा कि उन्हीं गुणभद्राचा्यने कैदा दै-- 
धजुड्रैधनीविवधन्ते सतामपि न सम्पदः। 
न हि स्वच्छाम्बुमिः पूर्णा: कदाचिदपि सिंघवः |[४५॥” आत्मानु० | 
'खज्जनोंकी भी सम्पत्ति शुद्ध न्यायोपार्जित धनसे नहीं बढ़ती । 
कया कभी नदियोंकों स्वच्छ जछसे परिपूर्ण देखा गया दे ।! 
नदियाँ जब भी भरती हैं तो वर्षाके गंदे पानीसे ही भरती 
हैं, उसी तरद धनकी वृद्धि भी न्‍्यायकी कमाईसे नहीं दोती। 
अतः आवश्यक धनका परिमाण करके मनुष्यको अन्यायको 
कसाईसे बचना चाहिये । इससे वह स्वयं सुखी रहेगा और दूसरे 
क्ोग भी उसके दुःखके कारण नहीं बनेंगे । 
इस श्रतके भी पाँच दोष हैं, जिनसे बचना चाहिये-- 
२३-क्षोममें आकर मनुष्य और पशुआओंसे शक्तिसे अधिक काम 
डेना । २-घान्य पगैरद आगे खूब मुनाफा देगा इस छोभसे 
आन्यादिककफा अधिक संग्रह करना, जैसा युद्धकाछमें किया गया 


चारित श्श्टृ 


है। ३--इस तरहके घान्य-संप्रहको थोड़े क्षाभमसे बेच देनेपर या 
घान्यका संग्रह ही न करनेपर या दूसरोंको घान्य-संग्रहसे अधिक 
डाभ होता हुआ देखकर खेदखिन्न होना। ४-पर्योप्तढाभ उठाने 
पर भी उससे अधिक छामकी इच्छा करना। ४-और अधिक 
ज्ञाभ होता हुआ देखकर धनादिककों की हुई मयादाकों 
बढ़ा लेना । .' , 


श्रावकके भेद 


श्रावकके तीन भेद हैं--पाक्षिक, नेप्तिक और साधक | जो 
एक देशसे हिंसाका त्याग करके श्रावक धर्मको स्वीकार करता 
है उसे पाक्षिक श्रात्रक कद्दते हैं। जो निरतिचार श्रावक धर्मेका 
पाछन करता है उसे नैल्ठिक आवक कहते हैं। और जो देश 
चारित्रको पूर्णो करके अपनी आत्माकी साधनामें लीन हो जाता 
है, उसे साधक श्रावक कद्दते हैं। अथौत्‌ प्रारम्भिक दशाका नाम 
पाक्षिक है, भष्यद्शाका नाम नैध्चिक है और पूर्णदेशाका नाम 
साधक है। इस तरद्द श्रवस्था भेदसे श्रावकके तोन भेद किये 
गये हैं । इनका विशेष परियय नोचे दिया जाता है ! 


पाक्षिक्क आवक 


पाक्षिक श्रावक पहले कद्दे गये आठ भूछ गशुणोंका पालन 
करता है। उत्तरकाढमें आठमूल गुणोमें पाँच अणुत्रतोंके स्थानमें 
'पाँच क्षीरिफलोंको क्षिया गया है। जिस वृक्षमेंसे दूध निकछता 
दे उसे क्षीरिवृक्ष वा उदुम्बर कहते हैं। उदुम्बर फडोंमें जन्तु 
“पाये जाते हैं। इसीसे अमरकोषमें उदुम्बरका एक नाम जन्‍्तु- 
फक्ष भी है और एक नाम हिमदुर्घक! है, क्योंकि उसमेंसे निक- 
-खनेवाले दूधका रंग पीछेपनको ढिये हुए दोता है। पीपक, वद, 


२०१ लैनघम्म 


पिछखन, गूलर और काफ €ूहुम्बरी इन पाँच प्रकारके इक्षोंके 
फरडोंको नहीं खाना चाहिये, क्‍योंकि इनमें साक्षात्‌ जन्तु पाये 
जाते हैं। पेढ़से गिरते ही गूल्लरके फूट जानेपर उसमेंसे उद़ते हुए- 
जन्तुओंको दसने स्वयं देखा है। अतः ऐसे फरल्नोंको नहीं खाना- 
चाहिये तथा मद्य, माँस और मधुसे बचना चाहिये। प्रत्येक 
पाक्षिकको इतना तो कमसे कम करना द्वी चांदिये । लिखा है-- 


(पिप्पलोदुम्बरज्ञक्षवटफल्गुफलान्यदन्‌ । 
हन्त्याद्राणि त्रसान शुष्काण्यवि स्व॑ रागयोगतः ॥१३॥? सागारघर्मा० । 


“'पोपलछ, गूलर, पिडखन, वट और काक उदुम्बरीके हरे 
फल्ोंको जो खाता है बह त्रस अर्थात्‌ चज्षते फिरते हुए जन्तुओं- 
का घात करता है; क्योंकि उन फरलोके अन्दर ऐसे जन्तु पाये 
जाते हैं। और जो उन्हें सुखाकर खाता है, वद उनमें अति 
अआसक्ति होनेके कारण अपनी आत्माका घात करता है 

अतः प्राथमिक श्रावकको इस तरहके फल नहीं खात्ा चाहिये। 
तथा रातको भोजन नहीं करना चाहिये और सदा पानीको छान- 
कर कामसें ल्ञाना चाहिये। हिंसा, मूठ, चोरी, अग्रह्द और 
परिग्रदके छोड़नेका यथाशक्ति अभ्यास करना चाहिये। तथा 
जुआ, वेश्या, शिकार, परसत्री वगेरह व्यसनोंसे भो बचते 
रहनेका ध्यान रखना चाहिये | प्रतिदिन जिन मन्दिरमें जाकर 
अह्दुन्तदेवकी पूजा करनी चाहिये, गुरुओंकी सेवा करनी चाहिये, 
सुपात्रोंको दान देना चाहिये | तथा अन्य भी जो धार्मिक कृत्य 
हैं, तथा छोकमें स्याति करानेवाले काये हैं, उन्हें करते रहना 
चादहिये। जैसे, दीन और अनाथोंके छिये भोजनशाढक्ा और 
आौषधाड्योंकी व्यवस्था करना चाहिये, अपने पुत्र और पुत्रोको 
योग्य बनाकर सुपात्रके साथ उनका सम्बन्ध करना चादिये। भादि,.. 


चारित्र ०१ 
नैष्ठिक भावक 


नैप्विक भावकके ११ दर्ज हैं। ये दर्ज इस क्रमसे रखे गये 
हैं कि उनपर धीरे-धीरे चढ़ करके कोई भी आवक अपनी 
आध्यात्मिक उम्नरति करता हुआ अपने जीवनके अन्तिम लक्ष 
तक पहुँच सकता है। इन १९ द्जोंका, जिन्हें जैन सिद्धान्तमें 
११ प्रतिमाएँ कह्दते हैँ, संक्षिप्त विवेचन इस प्रकार है--- 


१ दाशनिक-पाक्षिक श्रावकका जो आचार पहले बतताया 
है, उसके पाठन करनेसे जिसका श्रद्धान हृढ़ और विशुद्ध हो 
गया दै, संसारके कारण भोगोंसे जो विरक्त हो चछा है अर्थात्‌ 
इ्ट विषयोंका सेवन करते हुए भो उनमें जिसकी श्रासक्ति नहीं 
है, जिसका चित्त सदा पाँच परमेष्ठटियंफे चरणोंमें लीन रहता 
है, जो आठ मूछगुणोंमें कोई भी दोष नहों क़्गाता और आगगेके 
गुणोंको प्राप्त करनेके लिये उत्सुक रहता है तथा भरण पोषणके 
लिये न्‍्याय्य तरीकोंसे आजीविका करता है, उस श्रावकको दाशे- 
निक कद्दते हैं। दाशेनिक श्रावक सथ, माँस वगैरहका न केवल 
सेवन नहीं करता, किन्तु न उनका व्यापार वगैरह स्वयं करता है 
न दूसरोंसे कराता है भौर न ऐसे कामोंमें किसीको अपनी 
सम्मति ही देता हे । जो स्त्री पुरुष शराब वगेरद्द पीते हैं. उनके 
साथ खान पान आदि व्यवद्दार भी नहीं रखता, क्योंकि ऐसा 
करनेसे मद्य वगैरहके सेवनका प्रसंग उपस्थित हो सकता है। 
चमड़ेके पात्रमें रखा हुआ घो, तेढ या पानी काममें नहीं छाता। 
जिस भोजन पर फुई आ जाती है, या स्वाद विगड़ जाता है 
उसे नहीं खाता। जिस फल्न या साग सञ्जोसे वद् परिचित नहीं 
है उसे नहीं खाता। सूर्योदय द्योनेके एक मुद्दत बावसे सूर्योस्त 
होनेके एक मुहूर्त पहलछे तक दी अपना खान पान करता है। 


9०४ सऔैनबम्म 

पानोको शुद्ध साफ बखसे छानकर द्वी काममें छाता है। जुआ 
नहीं खेछडता और न सट्टू बाजी द्वी करता है। वेश्याका सेवन 
तो दूर रद्दा, उससे किसी भी तरहका सम्बन्ध नहीं रखता, न 
बेश्याबा्टोंकी सेर ही करता है। मुकदमा वरगेरद लड़ाकर किसी- 
का द्वव्य या जायदाद हृढ़प करनेकी कोशिश नहीं करता। 
शिकार खेलना तो दूर रहा, चित्र वर्गेरदर्मे अंकित जोब जन्तुओं- 
का भो छेदन भेदन नहीं करता। परखोसे रमण करना तो 
दूर रहा, कन्याके माता पिताकी आक्षाके बिना किसी कन्यासे 
विवाद भी नहीं करता | जिस कामको बुरा समझे कर स्वयं 
छोड़ देता है, दूसरोंसे भी उसे नहीं कराता | संकल्पो हिंसाका 
त्याग कर देता है। और उतना ही आरम्म-कृषि वर्गेरद करता 
है ज्ञितना स्वयं कर सकता है। क्योंकि दूसरोंसे करानेसे 
व्यवद्दारमें वद्द अहिंसकपना नहीं रह सकता, जिसका उसने ब्रत 
लिया है। अपनी पत्नीसे भो उतना द्वी भोग करता है, जितना 
करना शरीर ओर मनक्रे संतापको शान्तिके क्िये आवश्यक है, 
तथा उसका उद्देश्य केवल सन्तानोत्पादन ही द्वोता है । सन्तान 
होने पर उसे योग्य और सदाचारी बनानेका पूरा प्रयत्न करता 
है, क्‍योंकि योग्य सनन्‍्तानके द्वोने पर द्दी अपनी वृद्धावस्थामें उस 
पर घरबारका भार सौंपकर गृहस्थ आत्मोन्नतिके मार्गमें लग 
सकता है। ये सब दशनिक श्रावकके कतेव्य हैं। 

२ अतिक-जिसका सम्यग्दशेन और पहले कहे गये आठ- 
मूठ शुण परिपूण द्वोते हें तथा जो मायाचारसे या आगामी- 
काढमें विषय सुखके ओर भी अधिक प्राप्त होनेकी अभिलाषासे 
ज्रतोंका पाठन नहों करता, बल्कि राग और हषपर विजय पाकर 
साम्यभाव प्राप्त करनेकी इच्छासे श्रवोॉँंका पारछ्न करता है उसे 
खतिक आवक कहते हैं। श्रतिक आभावक पहले बतल़ाये पाँच 
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अगुम़तोंका निर्दोष पाछन करता है और उन्हें बढ़ानेके लिये 
नोचे लिखे सात शीढोंका भी पालन करता है। वे सात शीछ 
इस प्रकार है--दिखत, देशब्रत, अन्थंद्ण्डविरति, सामायिक, 
प्रोषधोप चास, उपभोग परिभोग परिमाण और अतिथिसंविभाग ।' 

१--उसे जीवन भरके लिये अपने आने-जाने और लेन-देन 
करनेके क्षेत्रकी स्योदा कर लेनी चाहिये कि इस इस स्थान तकसे 
ही मैं अपना सम्बन्ध रखूँगा, उसके बाहरसे खूब लाभ द्दोनेपर 
भी कभी कोई व्यापार नहीं करूँगा । ऐसा नियम कर लेने से 
मनुष्यकी ठृष्णाका क्षेत्र सीमित हो जाता है और विदेशी 
व्यापारका नियमन होनेसे देशकी संपत्तिका विदेश जाना भी 
रुक जाता है। 

२--जीवन भरके डिये क्री हुई मयोदाके भीतर भी अपनी 
आवश्यकता और यातायातको रृष्टिमें रखकर कुछ समयके लिये 
भी मयोदा लेते रहना चाहिये, कि मैं इतने समय तक अमुक 
अमुक स्थान तक ही अपना आना जाना रखूँगाव छेन देन 
आदि करूंगा। 

३--बिना प्रयोजनके दूसरे प्राणियोंको पीड़ा देनेवाछा कोई 
भी काम नहीं करना चाहिये। ऐसे काम संक्षेपमें पाँच भागोंमें 
बाँटे गये हैं-पापोपदेश, हिंसादान, दुःभ्रुति, अपध्यान और 
प्रमादचयों । जो छोग हिंसा वगेरदसे आजीबिका करते हों उन्हें 
हिसा वगेरहका उपदेश नहीं देना चाहिये। जैसे, व्याधकों यह 
नहीं बतछाना चाहिये झि अमुक स्थानपर संग वगेरह बसते 
हैं। 5१ ओर चोरको यद्द नहीं बतछाना चाहिये कि अमुक जगह 
ठगई ओर चोरोका अच्छा अवखर है। तथा जहां चार जने 
बैठकर गपशप करते द्वों वहाँ भी इस तरहकी चर्चा नहीं चढाना 
चाहिये १। जिन चीजोंसे दूसरोंकी जान डी ज्ञा सकती दै, ऐसे 
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विष, अख्न, शस्त आदि हिंसाफे साधन दूसरोंकों नहीं देना 
चाहिये २। जिन पुस्तकों या शाख्रोंके सुनने या पढ़नेसे मन 
कलुषित दो, जिन्हें सुनते हो चित्तमें कामवासना जाम्रत हो, 
दूसरॉको मार डाडनेके भाव पेदा हों, घमंड और अहंकारका 
भाव हृद्यमें उत्पन्न हो, ऐसे शा््ों और पुस्तकोंको न श्वयं सुनना 
चाहिये और न दूसरोंकों सुनाना चाहिये ३। अमुकका मरण 
दो जाय, अम्ुुकको जेढखाना हो जाय, अमुकके घर चोरी दो 
जाये, अमुकफी स्त्री दर क्षी जाये, अमुककी जमीन जायदाद 
बिक जाये, इत्यादि विचार मनमें नहीं ढाना चाहिये ४। 
बिना जरूरतके प्रथ्वीका सख्रोदना, पानीका बहाना, आगका 
जलाना, दवाका करना तथा वनस्पतिका फकाटना आदि काम नहीं 
करना चाहिये ४। इन काम्मोके करनेसे श्रपना कुछ छाभ नहीं 
होता, बल्कि उल्टी द्वानि हो द्ोती है और दूखरोंको व्यथंमें 
कष्ट उठाना पढ़ता है। अश्छीक्ष चर्चाएँ करना, शरीरसे कुत्सित 
चेष्टाएं करना, व्यथंकी बकवाद करना, बिना सोचे समझे ऐसे 
काम कर डालना जिससे अपना कोई ल्ञाभ न दो और दूसरोंको 
व्यथमें कष्ट उठाना पढ़े, तथा भोग ओर उपभोगके साधनोंकों 
आवश्यकतासे अधिक संचय कर लेना, ये सब काम एक सदू- 
गृहस्थकों कभी भी नहीं करने चाहिये। 

४--प्रात: और सन्ध्याको एकान्त स्थानमें कुछ समयके 
लिये दिसा वगैरद समस्त पापोंसे बिरत होकर आत्मब्यान 
करनेका अभ्यास करना चाहिये । उसमें मन वचन और 
कायको स्थिर करके आत्मा और उसके अन्तिम क्षदय 
मोक्षके बारेमें चिन्ततव करना चादिये । यद्यपि मन 
वचन और कायको पएकाम् करना बढ़ा कठिन है, किन्तु 
अव्याससे सब साध्य दै। प्रारम्भमें कुछ कष्ट अनुभव दोता दे, 
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शरीर निम्बछ रहना नहीं चाहता, मन-विद्रोह करता है और 
मंत्र पाठकों जल्दी जल्दी बोडकर समाप्त कर देना चाहता है, 
फिर भी इनको रोकना चाहिये। जब ये सघध जाते हैं तो 
मनुष्यको बढ़ो आध्यात्मिक शान्ति मित्रती है। 

४-प्रत्येक अष्टमी और प्रत्येक चतुदंशीके दिन मन, वचन 
आर कायको स्थिरताको हृढ़ करनेके लिये चारों प्रकारके आहार- 
को त्यागकर उपयास करना चाहिये। उस दिन न कुछ खाना 
चाहिये और न कुछ पीना चाहिये। किन्तु जो ऐस्रा करनेमें 
असमर्थ हों वे केवल जल छे सकते हैं। और जो केबल जलूपर 
भी न रद सकते हों, उन्हें केवल एकबार हल्का सात्विक भोजन 
करना चादिये। जो व्यक्ति उपयास करना चाहें, हें चाहिये 
कि वे अष्टमो और चतुदंशीके पहले दिन दोपहरका भोजन करके 
उपवासको प्रतिज्ञा छे लें। और घर-गृहरथीके काम घामसे 
अवकाश लेकर एकान्त स्थानमें चले जायें और अपना खमय 
आत्मचिन्तन और स्वाध्यायमें बितावें। सन्ध्याकों दैनिक कृत्यसे 
पनिबटकर पुनः अपने उसी काममें छग जायें। रात्रिकों विश्राम 
फरें और दिनको इसी तरह बितावें। इस तरद अ्रष्टमी और 
चतुदंशीका दिन तथा रात बिताकर दूसरे दिन दोपहरकों 
अश्यागत अतिथियोंको भोजन कराकर एक यार अनासक्त 
होकर भोजन करें । उपवाससे मतलब केवछ पेटके हो उपयाससे 
नहीं है, किन्तु पाँचों इन्द्रियोंके उपवाससे है। आहद्यार वगैरहका 
त्याग करके भी यदि मलुष्यका चित्त पाँचों इन्द्रियोंके विफयोंमें 
रसता दै, अच्छे अच्छे स्वादिष्ट भोजन, सुन्दर कामिनी, सुग- 
किबत द्रव्य ओर सुन्दर संगीतकी कल्पनामें मस्व रद्दता है तो 
वह उपवास निष्फछ दे । 

६--भोग और उपभोगके साधनोंका कुछ समय या याक- 
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ज्वीवनके छिये परिमाण कर केना चाहिये कि मैं अमुक कस्तु 
इतने समय तक इतने परिमाणमें भोगूँंगा । ऐसा परिमाण करके 
उससे अधिक वस्तुकी चाह नहीं छूरना चाहिये। जो वस्तु एक- 
बार दी भोगी जा सकती है उसे भोग कहते हैं जेसे फूलोंकी 
माक्षा या भोजन | और जो वस्तु बार-बार भोगी जा सकती है 
उसे उपभोग कहते हैं, जेसे वस्र | इन दोनों दी प्रकारकी परतुओं- 
का नियम कर छेना चाहिये। नियम कर लेनेसे एक तो ग्रहस्थकी 
चित्तवृत्तिका नियमन होता दे, दूसरे इससे वस्तुओंका अनावश्यक 
खसंचय और भ्रनावश्यक उपयोग रुक जाता है, और वस्तुओंको 
यदि कमी द्वो तो दूसरोंको भो उनकी भ्राप्ति सुक्षम दो जाती है । 

जो मनुष्य भोग और छपभोगके साधनोंकों कम करके 
अपनी आंवश्यकताओंको घटा छेता है, आवश्यकताओंके घट 
जानेसे उस मनुष्यका खच भी कम हो जाता है। और खर्च 
कस दो जानेसे उसको घनको आवश्यकता भी कम द्वो जाती है। 
तथा घनकों आवश्यकता कम दो जानेसे उसे न्याय और 
ऊन्यायका विधार किये बिना धन कमानेकी उतृष्णा नहीं सलाती । 
इसी लिये लिखा है-- 

“मोगोपमोगक्शनात्‌ कृशीकृतघनस्पृहटः । 
घनाय कोट्टपालादि क्रिया: क्ररा: करोति कः ||? सागारघर्मा० | 

भोग और उपभोगकों कम कर देनेसे जिसकी घनकी 
तृष्णा कम हो गई है, ऐसा कोन आदमी घनके छिये पुलिस 
बगेरददकी निददेयी नौकरी करेगा ।? 

अतः भोगोपभोगका परिमाण कर लेनेबाढा आज्ञीविकाके 
लिये ऐसा काम नहीं करता है, जिससे दूसरोंकों कष्ट पहुँचता 
हो। उसका खान-पान भी बहुत सात्विक, खादा भौर झुद्ध 
ड्ोता है। मद्य, मांछ और मधु तो वह खाता दी नहीं है, किन्तु 


शॉरिक एण्ड 
ओखम मो ऐसा करता हैं. शो मादक और देरमें दम हो 
सकनेवाडा न हो। उसके भोजनमें .शरीरपोषक तरंव रहते हैं 
किन्तु श्वास्थ्ययो चौपट कर डाढनेवाढे और इन्द्रियोंकी थिषय 
ठष्णाकों भड़कामेबाले उत्तेजक पदार्थ नहों होते। थद प्रकृति- 
विरुद्ध और संयोगविरुद्ध आद्वारसे सदा बचता है । साग-सब्जी 
खाता दे किन्तु शोध बीनकर । जो चीजें जमीनके झन्दर उगतो 
हैं, जैसे भालू, गाजर, मूली बगेरद,, उन्हें नहीं खाता। जैन 
घर्मको दृष्टिसे इस प्रकारकी सब्जियोमें बहुत जीव वास करते 
हैं। तथा कौफिक रष्टिसे भी जो खाग सब्जी सूरयेके प्रकाश में 
नहीं फूक्षती फन्नती वद्द सब सामसिक द्वोतो है। बहुतसे रोगोमें 
क्टर' तक ऐसे पद्ार्थोंके खानेका निषेध कर देते दें। बषों 

काक्में पकी शाक और बिना दह्म हुआ मूंग, उड़द बंगरह 
घान्य नहीं खाता है, क्योंकि सस समय उनमें प्रायः कीढ़े वर्गेरद 
पड़ जाते हैं 

७--प्रतिविन मोजन करनेसे पहले अपने द्वारपर खड़े होकर 
झंसारसे विरक्त सब साधुओंकी प्रतीक्षा करनी चाहिये, भौर 
यदि कोई ऐसे साधु महात्मा उस ओर से निकलें, तो उन्हें आदर- 
के साथ रोककर अपने निमित्त बनाये हुए भोजनमें से भक्ति- 
पूवेक भोजन कराना चाहिये। पीछे रबयं भोजन करना चादिये | 

इस तरदद श्राथकके ये सात शीछ व्रत कह्टछाते हैं। इनमें से 


१ इन पंक्तियोंके लेलकको इस बातका स्वयं अनुभव हो चुका है। 
एक बार खाँसीसे पीड़ित होनेपर मुरादाबादके स्व० डा० बनकींने चिकित्सा 
प्रारम्म करनेसे पूर्व जमीकन्द खाना छोड़ देनेका आदेश दिया | जब उनसे 
कहा गया कि इनका खाना तो इमारे धघर्ममें ही वर्णित है तो वे बढ़े 
प्रमावित हुए | --ले० 

१्छ 


६७ फैन्बस 


पहले के सीन गुण ब्रत कदे जाते हें, स्योंकि इनके पाठन करने 
से पहले कदे गये पांच आशुश्र्धो्में विशेषता आती है, ओर पीछे 
के चार शिक्षा ब्रत कहछाते हैं क्योंकि उनके करने से . मुनि घसे 
अहण करनेकी शिक्षा मिल्ञती है। शिक्षा अरथोन्‌ अभ्यासके 
डिये जो ब्रत किये जाते हैं वे शिक्षा त्रत कदे जाते हैं। 

३ सामायिकी-अत प्रतिमाका अभ्यासों जो श्राषक तीनों 
सन्ध्याओंमें सामायिक करता है और कठिनसे कठिन कष्ट आ 
पढ़नेपर भी अपने ध्यानसे विचलढित नहीं दोता--मन, क्वन 
और क यकी एकाप्रताकों स्थिर रखता है उसे सामायिको या 
सामायिक प्रतिमावाल। आबक कहते हैं। यशपि श्रायकके किये 
ऐसी एकाग्रता अतिकष्टसाध्य है किन्तु अभ्याससे सथ संभव 
दोता है। इसका रहेश्य आत्माक्ी शक्तिक्रो केन्द्रोभूत करना है। 
यद्यपि पहले श्रतोंमें भो सामाथिक करना बतछाया है किन्तु वह 
अभ्यासरूप है और यद्द अतरूप है। 

४ प्रोषधोपवासी-पहले प्रत्येक अष्टमी भर चतुदंशोको उप- 
यास करनेकी विधि यतरढाई है, वदी यहाँ भो जानना 
चाहिये। अन्तर केवछ इतना दो है कि वहाँ अभ्यास्तररूपसे ठप- 
जासका विधान है ओर यहाँ श्रतरूपसे । 

७ सचित्तविरत-पदलेको चार प्रतिमाओंका पान करनेवाढा 
जो दयालु श्रावक हरे साग, सब्जी, फर-फूछ बगैरदको नहीं 
खाता है उसे सचित्तविरत कहते हैं। असलछमें त्यागका उद्देश्य 
संयमका पाक्षन करना है। और संयमके दो रूप दै--एक प्राणि- 
संयम ओर दूसरा इन्द्रिय खंयम । प्राणियोंकी रक्षा करनेको प्राणि- 
संयम कहते हैं ओर इन्द्रियोंको वशमें करनेकों इन्द्रियसंयम 
कहते हैं। उस्तम तो यही दे हि प्रत्येक स्यागमें दोनों संयमोंका 


पक श्ह्हृ 


पाछन हो, किन्तु यदि दोनोंका पाऊन नम हो खकता हो तो एकका 
पाछन होना भो भच्छा ही है। जैन सिद्धास्तमें हरी वनत्पतिकी 
दो वशाएँ बतकाई हैं एक सप्रतिष्तित और दूसरी अग्रतिष्टिव। 
सप्रतिष्ठित दकशामें प्रत्येक बनस्पतिमें अगशित जीवोंका वास 
रहता है और इसलिये उसे अननन्‍्तकाय कटद्दते हैं भौर अप्रति- 
छित दशामें उसमें एक ही जीवका वास रहता है। अतः जधतक 
कोई वनस्पति सभ्नतिष्ठित या अनन्तकाय है तथतक उसका सशक्षण 
नहीं करना चाहिये, क्योंकि उसके भक्षण करनेसे अनन्त जोबा रा 
घात द्वाता है | किन्तु जब वही वनस्पति अप्रतिष्ठित दो जाती है- 
अर्थोत्‌ उसमें अनन्तकाय जीवोंका थास नहीं रहता तब उसे 
अचित्त करके खाना चाहिये। सचित्तको अवित्त करनेके कई 
भ्रकार हैं--उसे सुखा लिया जाये, आग पर पका क्षिया जाये या 
चाकू वगैरदसे काट छिया जाये । ऐसा करनेसे सचित्त वनस्पति 
अचित्त हो जाती है। यहाँ यह प्रश्न दोता है कि सचित्तको 
अखितत करके खानेसे क्‍या लाभ है? जीवरक्षा तो उसमें भी 
नहों होती | इसका समाधान यह दे कि सवित्तको अधित्त करके 
खानेमें यद्यपि जीवरक्षा न्दीं होती और इसढिये प्राशिसयम 
नहीं पछता तथापि इन्द्रियसंयम पत्रता है; क्‍योंकि सक्षित्त 
वनस्पति पौष्टिक अतएव मादक होती है। उसे पका छेने, सुखा 
छेने या 'चाकूसे काटनेसे उसका पोषकतस्तव नष्ट हो जाता है और 
इसलिये उसको मादकता चढो जातो है। अतः खानेके बाद वह्‌ 
इन्द्रियों में विकार पैदा नदों करतो, किन्तु शरीरकी स्थितिको 
बनाये रखती है। घार्मिक दृष्टिसे जो भोजन शरोरकी स्थितिको 
बनाये रखकर इन्द्रियामें विकार पेदा नदों करता बहो भोजन 
श्रेष्ठ समझा जाता है। इसी दृष्टिसे पाँचवें दर्जका जेनभावक 
इन्द्रिय मदकारक सचित्त वनत्वतिके मक्षसका त्याग करता है । 


कुड्क जैनंगर्म 


जैनशाक्षों में सम्रतिध्चित और भप्रतिष्ठित कनत्पतिको अनेक 
पहचाने बसलाई हैं। जैसे, जो धनरपांत---चाहे यह जड़ दो, छाल 
हो, कोपछ हो, शाखा हो, पत्ता हो, फू हो या फढ हो--तोड़ने- 
कर मटसे समानरूपसे दो टुकढ़ोंमें टूट जाती है बह सप्रतिष्ठित 
है कौर जो तोढ़ो कहींसे और टूटती है कहींते, वद अश्रतिश्तित 
है। जिस वमस्पतिको छीलनेपर मोटा छिल्षका धतरता है वह 
सप्रा/छ्ित है और जिसका छिलका पतछा उतरता है बह अप्र- 
विद्वित है। जिस वनरपतिके ऊपरकी धारियाँ, या शिराएँ स्पष्ट- 
रूपसे नहीं निकली हैं, या अन्द्र फार्क अछग अछग नहीं हुई 
हैं वह स्मतिष्ठित हे और जिसमें फांके अलग अलग पड़ गई हैं 
या शिरायं ओर घारियाँ स्पष्ट उभर आई हैं उसे अप्नतिष्ठित 
कहते हैं । 

६ दिवमैथुनाबवरत-पहलेकी पाँच -तिमाओका पालन करने- 
घाजा आवक जब दिनमें मन, वचन और कायसे श्रीमाप्रके सेवन 
करनेका त्याग कर देता है तब वह दिवामैथुन विरत कहाता है। 
पहले पाँचवों प्रतिमामें इन्द्रिय मदकारक वस्तुओंके खान-पानकफा 
त्याग करके इन्द्रियोंकी सयत करनेकी चेष्टा को गई है| और छठी 
प्रतिमा दिनमें कामभोगका त्याग कराकर भनुष्यको काम- 
भोगकी खालसाको रात्रिके ही लिये सीमित कर दिया गया है। 
कह्दा जा सकता है कि दिनमें मैथुन तो घहुत ही कम लोग करते 
हैं, अतः इसका त्याग करानेमें क्या विशेषता है ! किन्तु मैथुनका 
सदस्तव फेबड कायिक भोगसे द्वी नहों है, परन्तु उस तरहकी 
बातें करना और मनमें उस तरहके विचारोंका होना भी मैथुनमें 
सम्मिक्षित है। तथा दिनमें मनुष्य यहुतसे श्री पुरुषोंके दृष्ठि- 
संपरकंमें आता है जिन्हें देखकर उसको कामवासना जाग्रत दोने- 
की संभावना रहतो दे अतः दिनमें इस तरहकी प्रबुत्तियोंके 


ऋषिंग श्र३ 


कल ममुष्यको पूर्ण श्रह्मवर्यकी: ओर के जाना दी इसका 
झय है | 

७ ब्रक्षयारी-ऊपर कटे गये सयमके अभ्याससे अपने मनको 
बशर्म करके जो मन, वचन और कायसे कभमो भी किसी खींका 
सेवन नहीं करता उसे श्रह्मयारी कहते हैं। पहले छठे क्जमे 
दिनमें मेथुनका त्याग कराया है, सातवें दर्ज में रात्रिमें मी सदाके 
छिये मैथुनका त्याग करके ब्रद्मचारी बन जाता है। अज्चथ्थंके 
लाम बतछाना सू्यको दीपक दिखाना है। आत्मिक शक्तिको 
फेन्द्रित करनेके लिये ब्रद्यचये एक अपूछे वस्तु है। किन्तु होना 
चाहिये वह्‌ ऐच्छिक । बिना हृरछाके जबरदस्तो अहाचये पाठनेसे 
न शारारिक लाभ होता है और न मानसिक; क्योंकि अद्मचयेका 
मतलब केवल शारीरिक फामभोगसे निवृत्ति ही नहीं है, बल्कि 
पाँचों इन्द्रियोंके क्षियोंसे निवुशिका नाम दो ब्ह्यचये है। 
यदि फेवल कामेन्द्रियका ही नियंत्रण किया गया और अन्य 
इन्द्रियॉंकी काबूमें न रखा गया तो कामेन्द्रियका नियंत्रण 
भी दूट जायेगा। 

आगम्मविग्त-पहलेकी सात प्रतिमाओ्ोंका पाछन करने- 

वाला आवक जब जीविकाके साधन कृषि, नौकरी या व्यापार 
बगैरहके करने और करानेका त्याग कर देता है तो वह आरम्भ- 
विरत कद्दा जाता है | ब्रद्मावर्य धारण करके अपने कौटुम्बिक 
जीवनको वह पहले दी मयौद्त कर देता है। और जब देखता 
है कि अब मे रे छढ़के कमाने छायक दो गये हैं तो इनको 
अपना काम धन्धा सौंपकर आप उससे विरत हो जाता है, किन्तु 
सन्हें सम्मति बरगेरद देता रहता है । 


५९. पर्मिहबिरत-महुकेसे स्थठ भतित्राध्पोशा पान कने- 


श्र विकेकर्म 


बाझा भ्रावक॑ अब अपनी जमीन जाग्रदाद वगेरइसे अपना स्वस्व 
छोड़ देता है तो थद परिप्रददविरत कहा जाता है। आठवीं 
प्रतिमा वह अपना सूथोग घन्घा पुत्रोंके सुपुदें कर देता है मगर 
सम्पत्ति अपने दी अधिकारमें रखता है। जब बह देख छेता है 
कि छड़केने उशोग घन्वेको भछी साँति समम लिया है, अब यदि 
सम्पत्ति भी उसके सुपुदं कर दी जाये तो वद्द उध्का रक्षण कर 
सकता है, तब वद पत्चोंके सामने अपने पुत्र या दत्तक पुत्रको 
शुछाकर कहता दै क 'हे पुत्र |! आजतक हमने इस गृहस्थाश्रमका 
पाक्षन किया । अब विरक्त होकर हम इसे छोड़ना चाहते हैं । 
इसढिये तुम हमारा स्थान स्वीकार करो । अपनी आत्माको शुद्ध 
करनेके लिये इच्छुक पिताका भार सम्दाढकर जो उसकी सहा- 
यता करता है वही पुत्र है, और जो ऐसा नहीं करता, वह पुत्र 
नहीं है, शत्रु है। इसलिये मेरा यह धन, धार्मिक स्थान तथा 
कुटुग्वो जनका भार सम्दाढ्ू कर मुमे; इस भारसे मुक्त करो; 
क्योंकि इससे मुक्त हुए बिना कोई भी कल्याणार्था अपना 
कल्याण नहों कर सकता ! मुमुह्लुज़नोंके क्षिये सवेत्व त्याग दी 
पथ्य है (! 

इस प्रकार सब कुछ पुत्रको सॉपकर बह गाइंस्थिक रुक्तर- 
दायित्वसे मुक्त हो जाता है| किन्तु मुक्त होनेपर भी वह सहसा 
घर नहीं छोड़ता, और उदासोन द्ोकर कुछ काल तक घरमें हो 
रहता है। छठड़का यदि किसो कार्यमें उससे सल्षाद माँगता 
है तो रचित सम्मति दे देता है। 

१० अनुमतिविरत-पहलेकी नौ प्रतिमाओंमें अभ्यस्त हुआ 
बह आवक जब देख छेता है कि अब छड़का बिना मेरी सझाहके 
भी सब काम सम्हाल्ष सकता दै तो छेन देन, खेती, वनिज्ञ और 
विधा आदि ख्ौकिक कार्योंसे, अनुमति देना बन्द कर देता है, 


रिंग हे 


सब वह अनुर्भतिविरत कहा जाता है। अब वह धरमें न रहकर 
मन्दिर वनैरहमें रहने कगता है और अपना स्मंय स्वाध्यायमें 
बिताता है। तथा मध्याहकाज़्को सामायिक करनेकें बाद आसं- 
जअण मिकनेपर अपने या दूसरोंके घर भोजन कर आता दे। 
भोजनमें वह अपनी कोई रुचि नहों रखता। अपने श्रत नियम क 
अनुसार जो मिलता है खा लेता है और यही विचारता है कि 
शरीरकी र्थितिके क्षिये मोजनको आवश्यकता है, ओर शरोरको 
बनाये रखना घर्मंसेवनके छिये आवश्यक है। 

दिन इसी तरह विताकर जब वह यह देख लेता है कि 
अथब मैं घर छोड़ सकता हूँ तो अपने गुरुजनों, बन्धु-बाँब्ों 
ओर पुत्र बगेरहसे पूछकर धर छोड़ देता है। 


इसके बाद नेष्टिक आवकोंमें मुख्य वह अनुमतिविरत भ्रावक 
घर छोड़ने तफको समस्त क्रियाको पूरी करके, आत्माका शोधन 
करनेके छिये, आगेकी ११वीं प्रतिमाको स्वीकार करता है | 
११ उह्ष्टबिरत-- यह अन्तिम ९्त्कृष्ट आवक अपने 
रह्देशसे बनाये गये आदह्वारको प्रदण नहीं करता, इसलिये इसे 
उदिष्टथरत कद्दते हैं । इसके दो भेद होते हैं । पहला 
सेदवयाला उत्कृष्ट आवक सफेद लंगोटी छगाता है और एक सफेद 
चादर मात्र अपने पास रखता है, तथा कंची या छुरेसे अपने 
केशोंको बनवाता है। और जय किसी स्थानपर बेठता है या 
ज्लेटता है तो अत्यन्त कोमछ वल्ल बगेरहसे उस स्थानकों साफ 
कर केता है, जिससे उसके बेठने या छेटनेसे किसी जन्तुकों कोई 
पोड़ा न पहुँच सके । 
>” इस पहले मेदवाझे उत्कुष्ट आावकके भो दो विभाग हैं। एक 
'अह जो अनेक घरोंसे मिक्षा छेता हे जोर दूसरा कद जोएक 


अत. जिडरकम 


चरसे दो भिक्षा क्रेता है। भो अनेक घरोंखे कप 
ओजनके समय भरावकके 'बर जाकर उसके आऑँगनमें खड़ा 
“बसल्ाभ हो! ऐसा कहकर भिक्षाकी प्राथना करता है, अजक्ती 
मौनपू्लक फेवछ अपनेको दिखाकर चका आता है। यदि आवक 
कुछ देता दे तो €से अपने पात्रमें ले छेता है । किन्तु वहाँ देश 
नहीं लगाता भौर बहाँपे निकडकर दूसरे श्रावकके घर जाकर 
'ऐसा ही करता है। यदि कोई श्रावक अपने घर पर ही भोजन 
करनेकी प्राथेना करता है तो अन्य धरोंसे जो भोजन मिला है 
पहले उस्ते खाकर पीछे आवश्यकताके अनुसार उस आवकसे 
ले छेता है। यदि कोई ऐसी प्रार्थना नहीं करतातो कई घरोंमें 
जाकर अपने उदर भरते छायक भोजन माँगता है और जहाँ 
भ्रासुक पानो मिलता है वहाँ उसे देख भमालकर खा लेता है। 
खाते समय रवादपर ध्यान नहीं देता और न गृहस्थके घरसे 
कुछ मिलने यान मिलने अथवा मिलनेषाले द्रव्यको सरसता 
ओर विरसतापर ही ध्यान देता है। भोजन करनेके पश्चात्‌ 
अपना जूठा बतेन स्वय दी माँजता ओर धोता है। यदि वह 
मानमें आकर दूसरेसे ऐसा काम कराता है तो यह महान्‌ अस- 
थम समझा जाता है। भोजन करनेके पश्चात्‌ अपने गुरुफे पास 
जाकर दूसरे दिन तकके छिये वह आद्वार न करनेका नियम छे 
हेता है भोर गुरुके पाससे जानेके बादसे लेकर छौटने तक जो कुछ 
भी वह करता है वह सथ सरठ्तासे गुरुसे निवेदन कर देता हे । 
भो उत्कृष्ट आवक एक घरतसे हो मिक्षा प्रदण करता है वह किसी 
मुनिके पीछे पीछे आवकके घर जाकर भोजन कर आता है। 
आर थवि भोअन नहीं मिछता तो उपयास कर छेता है। 

यह ११वीं प्रतिमावाला कल्कटट भावक सव्‌ः मुनियोद्ते साथ 
'शइसों है, इनकी स्रेदा। सुअर करता हे भोर अम्तइंध ओर कलि- 


-सीय २९७ 


रंग तप करता है। उन! श्यमेंसे भी शेयावृत्थ तप खास 
शौरसे करता दे । सुमिजनोंछो कोई कष्ट होमेपर उसका प्रतीकार 
करनेको वेयादुत्व कहते हैं, जेसे रोगियॉको परिचयों करना, 
अस्मर्थों्षी सहायता करना, वृद्धअनोंके पैर घगेरद दवाना 
आदि । आवकके छिये वैयाबृत्य करनेका बढ़ा महत्व बतरावा गया 
है। इससे घृणाक्त भाव दूर द्ोता है सेवाभावकरो प्रोश्पाइन 
मिलता है ओर वात्सल्यभावको वृद्धि होतों है। तथा जिमकी 
परिचरयों की जातो है वे सनाथता अनुभव फरते हैं, उनके चिततमें 
यह भाव नहीं होता कि कोई हमारी देखरेख करनेवाछा नहों दे । 
दूसरे भेदवाले उत्कृष्ट आवककी भो सभी क्रियाएँ पहलेके 
डो समान होती हैं। केबल इंतना अन्तर है कि यह सिर और 
दाढ़ीके बालोंको अपने हाथसे पकड़कर उखाड़ डालता है| इस 
फक्रियाकों केशठोच कहते हैं। केवल लंगोटो लगाता है और 
मुनिर्योंके समान हाथमें मोरके परत्रोंकी एक पोछी रखता है । 
डसोसे बह अपने बेठने या छेटनेके ध्यानको साफ करके जन्‍्तु- 
रादित कर छेता है। तथा गृहस्थके घर जाकर उसके प्रार्थना 
करने पर, उसीके धरमें अपने हाथमें हो भोजन करता है, पासमें 
बरतन नहीं रखता। दोनों हार्थोकी जोढ़कर याएँ हाथफों कन- 
अंगुलिमें दाहने हाथको कन अंगुछिको फेंसाकर पात्र सा बना 
लेता है। गृहर्थ बाएँ दायकी दृथेत्रीपर भोजन रखता जाता है 
ओर यद दाहिने दाथकी शेष चार अंगुक्षियोंसे शठा उठाकर 
कौरको मुँहमें रखता जाता है। यद््‌ उत्कृष्ट श्रावक उत्तम उत्तम 
अन्थोंका स्वाप्याय करता हे और खाज्सी समयमें संसार, शरीद 
और उसके साथ अपने सम्बन्धके विषयमें लिम्तन करता दे । 
इस अकार जेशिक आयकके ये ११ इजें हैं । इनको ऋमकाद 
दी पाला जाता है।। प्रेस सहों दे: कि कोई आरम्मकी क्रिमम़ों 


श्श्ट कैतरगर्म 


न करके झागेके दर्जे में पहुँच जाये। यदि कोई ऐसा कश्ता है 
तो आगे बढ़ जानेपर भी उसे उस द्जेवाडा नहीं कहा जा 
सकता । जैनधम में शक्तिके अनुसार किये गये कार्यका दी महत्व 
है। आगेको दौड़ और पीछेको छोड़” वाज्ली कद्दावत यहाँ 
चरितार्थ नहीं होती । जो छोग उत्तरदायित्वसे बचनेके जिये 
त्यागी बनना चादइते हैं, उनके लिये भी यहाँ स्थान नहीं दे । 
किन्तु जो अपने गाहस्थिक छत्तरदायित्वका यथोचित प्रबन्ध करके 
केजल आत्मकल्याणकी भावनासे इस मार्गेका नवक्षम्बन लेते हैं 
ते ही इस पथके योग्य समझे जाते हैं । 
साधक आवक 

श्रावकका तीसरा भेद साधक है। मरणकाछ 'पत्थित होने- 
पर, शरोरसे ममत्व हटाकर, भोजन वर्गेरहका त्याग करके, प्रेम- 
पूजेक, ध्यानके द्वारा जो आत्माका शोघन करता है उसे साधक 
कहते हैं। साधककी इस क्रियाको समाधिमरण ब्रत या सल्लेखना 
थ्रत कहते हैं । जब कोई उपसगे, दुर्भिक्ष, शुढ़ापा और रोग ऐसी 
दालतमें पहुँच जाये, जिसका प्रतीकार कर सकना शक्य न हो 
तो घर्मेके छिये शरीर छोड़ देना सल्केखना या समाधिमरण 
कहाता है। समाधिमरण करनेको विधि बतढछाते हुए छिखा है 
कि शरीर घर्ंका साधन है इसलिये यदि वह घमंसाधनमें 
सहायक दोता द्वो तो उसे नष्ट नही करना चाहिये और यदि वह 
विनष्ट होता हो तो उसका शोक नहीं करना चाहिये। तथा धमे- 
का साधन समझ कर ही शरीरको स्वस्थ रखना चाहिये और 
भदि कोई रोग दो जाये ठो उसका प्रतोकार भी करना चाहिये । 
किन्तु जब शरोर धर्मक! बाघक थन जाये तो शरीरकों छोड़कर 
घसंकी ही रक्षा करनी चाहिये, क्योंकि शरोर नष्ट होनेपर पुनः 
मिछ जायेगा किन्तु ध्मेको प्राप्ति अत्यन्त दु्लेभ है। 


- चरम ब्ह्ल्द 
कोई कोई भाई. समाघिमरण अतके स्वरूप और गदरवको 
जे समझ. कर इसे झआात्मचात बतज्ञाते हैं । कित्तु. घमपर 
आपत्ति भाने पर धसंकी रक्षाके किये शरीरकों उपेक्षा कर देनेका 
नाम आत्मघात नहों है, परन्तु क्रोधमें आकर विष आदिके द्वारा 
प्रायोंके घात फरनेका नाम दी आत्मघात है। घर्मझी रक्षाके 
डिये अपने जीवनकों बलिदान कर देनेबाढे बीरोंकी अनेक 
शाथाएँ भारतके इतिहासमें निबद्ध हैं। जो छोग भौतिक जीवन- 
को ही सथ कुछ ससम कर उसीकी रक्षामें रंगे रहते हैं, वे 
सचमुचमें जीना नहीं जानते । इसोडिये कहा गया है--- 
(जिसे मरना नहीं आया उसे धीना नहीं आया |! 
जो मरना नहीं जानता वद जीना भी नहीं जानता । अपने 
घर्म कमें और मान-मर्यौदाको गेंवाकर जीना भी कोई जीना है ? 
जीवन क्षणिक है, छात्र प्रयम्ष करनेपर भो यह एक दिन ऋषरश्य 
नष्ट होगा। श्रतः खसके लिये फतठयसे विमुख द्ोना ठबित नहों 
है। इसी बातको जैन शाखरों में एक हृष्टान्तके ढवारा समझाया है । 
उसमें लिखा है--- 


“देन छेनकी अनेक वस्तुओंका संचय करनेवाका व्यापारी 
अपने घरका नाश नहीं चाहता । अगर उसके घरमें आग कग 
जाती है तो उसके बुझानेकी चेष्टा करता है। किन्तु जब 
देखठा है कि इसका बुझाना कठिन है तो घरकी परवाह न 
कर संचित धनको रक्षा करता है। इसी तरद् ब्रत और शील- 
रूपी घनका संचय करनेवारा त्रती शरीरका नाश नहीं चाहता । 
और शरीरनाश्के कारण उपस्थित होनेपर “अपने पमंमे 
बाधा न आवे” इस रीतिसे उनको.दूर करनेकी चेहा कहता है। 


क्र 
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फन्‍्तु अब नह निश्चित हो जाता है कि शरीरका. नाक अवश्य 
होगा तो वह शरीरकी पर्वाह न करके अपने धमकी रक्षा करनेका 
प्रयत्न करता है। ऐसी स्थितिमें समाधिमरणको आत्मघात कैसे 
कहा जा सकता दे ! 
समाधि मरणका उदेश है अन्तक्रियाकों सुधारना। जब 
सत्यु सुनिश्चित हो तो राग ठहेष और परिप्रदको छोड़कर, 
शुद्ध मनसे सबसे क्षमा माँगे और जिसने अपना अपराध किया 
हो उसे क्षमा कर दे | फिर बिना किसी छलके अपने किये 
हुए पार्पोकी आक्षोचना करे, ओर मरण पयेन्तके लिये सम्पूर्ण 
मह्ाप्रतोंको घारण करे । उस समय समाधिमरणबत घारण 
करानेवाके आचाये और उनका सब संघ उस साधकको 
खाधनाको सफक बनानेमें तत्पर रहते हैं । आचाये उससे 
यदि उसको इच्छा कुछ खानेको होती है तो खिलछाकर 
आद्ारका १णग करा देते हैं और केवक्ष दूध वगेरद उसे देते हैं । 
फिर दूधका भो त्याग कराकर गम जल देते हैं । फिर गर्म जछका भरी 
त्याग करा देते हैं । किन्तु यदि उसे कोई ऐसी बीमारी हो जिसके 
कारण बार-बार प्यास क्षगती द्वो तो गरम जल देते रहते हैं, भौर 
९ लो समय निकट देखते हैं तो गर्म जछका भी त्याग करा 
। 
सके बाद आचाय साथकके कफानमें अच्छे अच्छे उपदेश 
सुनते हैं। और साधक पत्रद नमस्कार संत्रका जप करता हुआ 
शान्तिके साथ प्राणविसर्जन करवा है। 
समाधिमरणत्रतके भो पाँच दोष बतढाये हैं। समाधि- 
अरण करते हुए साधकको जीनेकी इच्छा नहीं करनी 'चादिये, 
न कहके अयसे मरनेको ही इस्छा करनी चाहिये । इच्छा करनेसे 
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य आयु बढ़ू सकती हे ओर न घट सकती है, अतः झसमें सनको' 
छगाना बेकार हे। इसी तरह सिन्रोंका प्रेम और जीवनमें भोगे 
हुए सुखोंका भो स्मरण नहीं करना चाहिये। ये स्रमी चोजें 
सलुष्यके चितको कमजोर बनाती हैं ओर साधकको उसकी 
खाघनाशे च्युत करती है । तथा यह भी मदीं सोचना चाहिये कि. 
मैंने इस अन्ममें जो घर्माराषन किया है उसके फछस्े दूसरे 
अन्ममें मैं इन्द्र या 'चक्रवर्तो या ओर कुछ द्दोऊ ; क्‍योंकि ऐसा 
करनेसे धमोराधनका मूक्त उद्देश्य दी नष्ट द्वो जाता है | 
घममके किये जो छुछ छोड़ा, धर्म करके उसोको माँगना मूखता 
है। यद धमके स्वरूप और उसके रहंश्यको अनभिश्वताको 
सूचित करता दे, अतः इस मंगताईसे बचना दी चाहिये। 
इस तरह जैनश्रावक अपने विधि नियमोंके साथ जोबन: 
निवोह करता हुआ अन्तमें शान्ति और निर्भयताके साथ सृत्युका' 
झाडिगन करके अपने मानव जीवनको सफल्ष बनाता है। 


६-अआवकपम और विश्वकी समस्याएँ 


आज सभो घर्मोके सामने यह प्रश्न रखा जाता है कि वे 
बतंमान विश्वकी समस्याभोंको हछ करनेमें कष्टांतक आगे आते 
हैं? यह प्रदन न भी रखा जाबे तौ भी घर्मोके सामने यद्द प्रश्न 
तो दे दी कि केवछ व्यक्तिके अभ्युदय और निश्ेयस प्राप्तिके 
खिये दो घर्मोंकी सृष्टि की गई है या उनसे समाज और राष्ट्र का 
भी अभ्युवय हो सकता है ? यहाँ हम ऊपर बतढाये गये 
जैन हल घमके प्रकाशम उक्त अ्रश्नोंकों छुछमानेका प्रयत्न 
करते हैं । 
' यह खत्य है कि धर्मको सृष्टि व्यक्तिके अभ्युद्यके ढिये हुई, 
किन्तु व्यक्ति समाज, राष्ट्र भोर विश्वसे कोई पृथक वस्तु नहीं 
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है। व्यक्तियोंका समूह दी समाज, राष्ट्र ओर विश्वके नामखे 
पुकारा जाता है। भाज जिन्हें विश्वकी समस्याएँ कहा जाता है 
बस्तुत: वे उस बिश्वमें बसतेग्राठे व्यक्तियोंकी हो समस्याएँ हैं। 
आना, व्यक्ति एक इकाई है, किन्तु अनेक इकाईयाँ मिछकर ही 
दह्ाई, सेकड़ा आदि संख्याएँ बनती हैं, अतः व्यक्तिके अभ्युदयके 
किये जन्मा हुआ घमे जब किसी एक खास व्यक्तिके अभ्युदयका 
कारण न दोकर व्यक्तिसात्रके अभ्युदयका कारण हे तो चूँकि 
व्यक्तिसात्रमं विश्वके सभो व्यक्ति आ जाते हैं अतः बह विश्वके 
भी अभ्युवयका कारण हो सकता है। दिन्‍्तु विश्वको ऐसे अपनाना 
चाहिये। अस्तु, पहले हमें हद देखना चाहिये कि आाजके 
युगकी वे कौनसी समस्याएँ हैं, जिन्हें हमें दछ करना है, और 
उनका मूक कारण कया है ? 

रिछछे दो सौ वर्षों में विश्ञानने बढ़ो उन्नति को है। उसने 
ऐसे ऐसे यंत्र प्रदान किये हैं, जिनसे विश्वका संरक्षण और 
संदहार दोनों दी संभव है | क्योंकि किसी वस्तुका अच्छा 
उपयोग भी किया जा सकता है ओर खुरा उपयोग भी 
किया जा सकता है। उपयोग करना तो मनुष्यके हाथकी 
बात है, उसमें बेचारी बस्तुका क्‍या अपराध ? विद्या जेसो 
छत्तम वस्तु भो दुजनके हाथमें पढ़कर झ्ञानके स्थानमें 
विवादको जन्म देतो है। घनको पाकर दुजनको मद 
होता है किन्तु सज्न उससे परोपकार करता है । शक्ति 
वाकर एक दूसरोंको सताता है तो दूसरा उस्रे ही पाकर आत- 
वाइयोंके दार्थोंसे पोढ़ितोंकी रक्षा करता है। विज्ञानने दूरीका 
अन्त कर दिया है ओर विश्वकी विभिन्न जातियों और राष्ट्रोंको 
इतने निकट क्षा दिया है कि वे यदि परस्परमें श्रम्बद्ध दोकर 
रहना हें तो एक सूत्रमें बद्ध होकर रह सकते हैं; क्योंकि 
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'विज्ञानने संगठनके अनेक नये साथन प्रशयुत कर दिये हैं। 
इत्पादनके भी ऐसे ऐसे साथन दिये हैं जिनसे संसारके 
सत्री-पुरुष सुखपूर्वंक अपना जीवन बिता सकते हैं। किन्तु 
साघनोंपर आज अमुक क्यों और राष्ट्रीका अधिकार है और 
उनका उपयोग दूसरोपर अपना श्रभुत्व स्थापित करने 
स्थापित किये हुए प्रभुत्वको बनाये रखनेमें करते हैं। अंगढमें 
क्षिकारकी खोजमें भटकनेवाक्षा व्यात्न अपने नुकोछे पंजों और 
पैले दाँतोंका जैद्ा उपयोग अपने शझ्िकारके साथ करता है, 
सेज्ञानिक साधनेसे सम्पन्न राष्ट्र भी दूसरे राष्ट्रींठी छातीपर आज 
अपने वेशञानिक साधनोंका बेसा ही उपयोग करते दिखकाई 
देते हें। फछतः युद्धोंढी सृष्टि होती है और राष्ट्रीका घन 
और जन उनकी भेंट चढ़ा दिया जावा है। मानों, उनका 
इससे अच्छा कोई दूसरा उपयोग दो दी नहों सकता । 
एक ओर नये स्लाधनोंके द्वारा खेतोंसे खूब अन्न उपजाया 
जाता है, मिलें राव दिन कपड़े तैयार करनेमें छगी रहदतो हैं, 
दूसरी ओर असंख्य मनुष्य बिना अन्न और वस््रके जीवन विता 
देसे हैं। एक ओर जिन्हें अन्न और वस्रक्री आवश्यकता दै ते 
दाने दानेके छिये तरसते हैं और दूसरों ओर जिन्हें उनकी 
आवश्यकता नहों है वे अनावश्यक संचयके भारसे दजे रहते 
हैं। शान्ति ओर सुरक्षाके लिये कानूनोंकी सृष्टि को जाती है 
और उन्हें जबरदस्ती पलवानेके किये पुछिस, सेना और 
जेलखानोंकी सृष्टि की जाती है। अन्यायके लिये न्‍्यायका ढोंग 
रचा जाता है और सत्यको छिपानेफे छिये असत्य प्रोपगेरढा 
किया जाता दे । 

ये समस्‍्याएँ सारे संसारके सामने उपस्थित हैं। युद्धके मद्दा- 
बिनाशने युद्ध छड़नेवाल्लोंकों भी भयभीत कर दिया है। सब 
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भाहते हैं युद्ध न दो, किन्तु मुद्धके जो कारण हैं उन्हें फोड़नां कहीं 
जाहते । सवेत्र राजनीतिक और आर्थिक खंघटनोंमें पाररपरिक 
ऋविश्यास ओर प्रतिहिसाको ध्ाबना छिपो हुई है। दूसरोंको 
बेवकूफ बनाकर अपना कार्थ साधना हो सबका मूलमंत्र बन? 
हुआ है, फिर शान्ति दो तो कैसे हो ओर युद्ध रुक तो केसे रुके ? 

आधुनिक समस्याके इस विहंगावक्षोकनसे यह निष्कष निक- 
जता हे कि विभिन्न राष्ट्रों कोर जातियोंके बीचमें ह्विंसामुलक: 
व््यवद्दारका प्राधान्य है। स्वाथपरता, बेईमानी, धोखेबाजी ये 
सब दिसाके ही प्रतिरूप हैं । इनके रहते हुए जैसे दो व्यक्तियेमें 
प्रोति और मेत्री नहीं हो सकती बेसे ही राष्ट्रों और जातियोंमें 
भी मुत्रो नहीं दो सकतो । “जिओ और जोने दो? का जो सिद्धान्त 
भ्यक्तियोंके लिये हे वह्दी जातियों और राष्ट्रोंके छिये भी 
है। जब तक विभिन्न राष्ट्र और जातियाँ इस सिद्धान्तको नहीं 
अपनाते तंव तक जिश्वकी समस्‍्याएँ नहीं सुछक सकतीं, यत्कि. 
ओर उत्षकती हो जायेंगी, जैसा कि प्रत्यक्षमें दिखलाई पढ़ता 
है। अतः विश्वको समस्थाओंको सुल्मानेफे छिये राष्ट्रीकी शासन- 
भ्रणाली में आमल परिवतेन होना चाहिये ओर सामाजिक तथा 
आ्िक व्यवस्थाओोंमें संशोधन होना चाहिये। तथा बहू परि- 
बतन और संशोधन अहिसाके धिद्धान्तक्रो जीथनपथके रूपमें 
स्वोकार करके किया जाना चादहिये। 

: यद्द नहों भून जाना चाहिये कि बलप्रयोगके आधघारपर 
मानयोय सम्धन्धोंकी भिचि कभो खड़ी नहों को जा सकती + 
कौट॒म्बिक और सामाजिक जीवनके निर्माणमें बहुत अंशोमें 
सहानुभूति, दया, प्रेम, त्याग ओर सौद्दादका दी स्थान रहता दे । 
दक बात यह भरी सम रण रखनो चाहिये कि व्यक्तिगत आचरणका 
और स्रामाजिक वातावरणका निकट सम्बन्ध है। व्यक्तिगत 
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आचरशंसे सामाजिक वातावरण बनता है और श्ामाजिक 
बातावरशसे व्यक्तित्वका निमोण होता है। किसी समाजके झअन्स- 
गेंत व्यक्तियोंका आचरण यदि दृषित दो तो सामाजिक वातावरण 
कभी शुद्ध हो ही नहीं सकता, और सामाजिक वातावरणके शुद्ध 
हुए बिना व्यक्तियोंक आचरणमें सुधार होना शकय नहीं। 
इसलिये व्यक्तिगत जाचरणके सुधघारके साथ साथ सामाजिक 
बातावरणको भी स्वच्छ बनानेकी चेष्टा होनी चाहिये। हसीसे 
जैनघम भ्रत्येक व्यक्तिक आचरण निर्माणपर जोर देते हुए रसके 
जीवनसे हिंसामूलक वज्यवद्यारको निकाछकर पारस्परिक व्यवद्यारमें 
मैन्नी, प्रभोद और कारुण्यकी भावनासे बरतनेको सत्ाद देता 
है। इतना हो नहीं, वल्कि वह तो यह भी चाहता है कि राजा 
भो ऐछा दी धार्मिक हो; क्योंकि राजनीतिमें 
घुस जानेसे राष्ट्रभरका नैतिक जीवन गिर जाता है भौर फिर 
व्यक्ति यदि अनेतिकतासे बचना भो चाद्टे तो बच नहीं पाता, 
अनेक याहिरो प्रलोभनों जौर आवश्यकताओंंत्रे दवकर बह भी 
अनथे करनेके लिये तत्पर हो जाता है, जिसका उदाहरण थ्रुद्ध- 
काइमें प्रचढित भोरबाजार है। अतः राजनीति, समाजनीति 
और व्यक्तिगत जीवनका आधार यदि अ्टसिकों बनाना जाये 
वो राजा और प्रजा वोनों छुख शान्तिसे रद सकते हैं। 

आज जिन देशॉमें प्रजातंत्र हे, उन देश्षोमें थयपि अपनी 
अपनी जनताके सुख दुःखका ध्यान पूरा पूरा रखा जाता है; 
किन्तु दूसरे देशोंकी जनताके साथ बेसा दो व्यवहार नहीं किया 
जाता । बातें अफ्छी अच्छी कद्दी आठी हैं किन्तु व्यवद्दार उनसे 
बिल्कुछ विपरीत किया जाता है | दूखरे देशोंपर अपना स्वत्यः 
बनाये रखनेके छिये राजनैतिक गुटबन्दियों की जातो हैं। उनके 
विदद्ध झूठा भ्रचार करनेके लिये छा्ों. रुपद्रा व्यय किया जाता 
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है और यह कटद्दा जाता है कि हम उनकी अछाईके किये हो 
उतपर शासन कर रहे हैं। शाधनतत्रके द्वारा अपना अधिकार 
जमाकर उन देश्ञोंके धन और जनका मनमाना उपयोग किया 
खाता है। यह सब जहिंसा, अघत्य ओर चोरी नहीं है तो क्‍या 
है यदि राष्ट्रोका निमोण अदिसाके आधारपर किया जाने 
ओर असत्य व्यवद्दारकों स्थान न दिया जाये तो राष्ट्रोंमें पारस्प- 
रिक अविश्वास और प्रतिदिसाको भावना देखनेकों भो न भिक्रे। 
समस्त राष्ट्रोका एक विश्वसंघ हो, जिसमें सब राष्ट्र समान 
आतुभाषके आधारपर एक कुदुम्बके रूपमें सम्मिलित हों, न 
कोई किसीका शासक हो न शास्य दो। सब सबके दुःख ओर 
संकटका ध्यान रखें । सबके साथ सबका मेत्नो-भाव दो | यदि 
सब राष्ट्र अपनी अपनी नियर्तोकी सफाई करके इस तरहसे 
एक सूत्रमें बेचें तो न तो युद्ध हों ओर न युद्धंफके अभिशाप 
जनताको असीम कष्ट दी भोगना पढ़े । 

आज उत्पादनके ऊपर एक राष्ट्र या जातिका एकाधिकार 
डोनेसे रसे अपने दिये दूर दूरखे कश्चा माऊ संगाना पढ़ता दे 
ओर तैयार हुए मालको खपानेके किये बाजारोंढी भी खोज 
करनी पढ़ती हे ओर उनपर अपना काबू रखना पढ़ता है। फिर 
अले द्वी वे वाजार दुनियाके किसी भी भागमें क्‍योंन हों। 
आज इसी पद्धतिके कारण दुनिया कराह रहो है। दुनियाको 
इससे मुक्त करनेके छिये भी €में अ््िसाका हो मार्ग अपनाना 
दोगा । राष्ट्रों ओर जातियोंकी मछाईका स्थान छोगोंको भढाई- 
को देना दोगा। इमारा जोवन भोतिक दुनियाढोी आवश्यक- 
साझोंके अनुसार नहीं चढाया जा सकठा। हमें भनावटी तोरपर 
पहछे अपनी जरूरतोंको बढ़ाने ओर फिर उनको पूरा करनेको 
कोशिश नहीं करनी चादिये। जीवनका आनन्द इसपर निर्केर 
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जहां करता कि हमारे पास कितनी ध्यादा चीजें हैं ? जो व्यक्ति, 
सम्राज या राष्ट्र जीवनकी बनावटी आावयश्यकवा्ओोकी बढ़ाकर 
उस्तीकी पू्तिके लिये प्रयत्न करता रहता है ओर बिना जरूरतके 
चीज़ञोंका संप्रह करता है, बह दुःखों ओर पापोंका संप्रद करता 
है | इसीसे जेनधम ने परिप्रदको पाप बतडढाया है और अत्येक 
शहरस्थके लिये यह नियम रखा है कि वह अपनी इच्छाभोंको 
सीमित करके अपनी आवश्यकताके अनुसार सभी आवश्यक 
वस्तुओंकी एक सोमा निर्धारित कर के और उससे अधिकका 
स्थाग कर दे । आज़ रुत्पादन और वितरणके प्रश्नमे दुनियामें 
बिराद्‌ रूप घारण कर किया है, जिसके कारण दुनियाकी आर्थिक 
विषमताका संतुक्षन करना कठिन द्वो रहा है। जेनधसंके अवतेक 
ओकऋषभदेवने युगके आादिमें मनुष्योंको इसी संच्रयश्ततिको छक्- 
कर प्रत्येक गृहस्थके छिये परिप्रह परिमाण तश्रतका निर्देश किया 
था। इस व्यवस्थामें सोग विकास ज्ञीवनका ध्येय न था। भोग» 
पर जोर देनेसे द्वी व्यवस्थाका आधार सौज, मजा और अधिकार 
हो गया है। जिसका आखिरी नतोजा सघर्ष और युद्धोंका बंता 
है। इसके बिरुद्ध यदि हम अनावश्यक इच्छाअभोके नियमनपर 
जोर दें तो जोवनपर नियंत्रण कायम होता है और हमारो 
जरूरतें सीमित द्वो जातो हैं। जरूरतोंको सीमित किये बिना 
यदि कानूनोंके आधारपर उत्पादन और वितरणका प्रबन्ध किया 
भी गया तो उसमें सफक्षता नहीं मिछ सकती। यह स्मरख 
रखना भादिये कि कानूनकोी भाषा ओर उसका पान करानेके 
बाघार इतने छचर दोते दें कि मनुष्य अपनो बुद्धिके उफ्योगके 
द्वारा कानूलोंको भज्ञ करके शो बचा रहता दे । 

वास्तव नेतिक ब्यचरणका पाऊन वलयूवेक नहीं कराया 
आग सकता । वह सीतरकी प्रेश्शाल्े दो हो सकतया है। जक्क 
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कानूनसे अधिक शक्तिशाढी ओर छाम्रदायक मार्ग आत्मसंयम 
है। जब मनुष्य अपना और समाजका ढछाम समझ कर 
रसका अनुसरण फरने झ्षगता है तो वह स्वयं संयमी 
बननेकी कोशिश करने छ्गता है। इस तरह जब संयमी पुरुष 
देँचे स्तरपर पहुँच जाता है तो वह स्वयं धदाहरण बनकर 
वूस्ऋरोंकी भो संयमी बननेकी सतत प्रेरणा देता है और इस 
तरह समाजके नेतिक जीवनको उन्नत बनानेमें निरन्तर योगदान 
करता रहता दे। 

इसी संयमको शिक्षाका परिणाम त्रद्माघय और अपरिम्रदत्रत 
हैं। यदि मनुष्यलमाजकी वासनाओं और ज्ञाक्षसाओंका नियं- 
त्रण न किया जायेगा तो उसका शारीरिक और आध्यात्मिक 
स्वास्थ्य नष्ट हो जायेगा और उसका विकास रुक जायेगा। 

इस विवेचनसे हम इस नतोजेपर पहुँचते हैं कि जेनघर्म में 
प्रत्येक गृहस्थके छिये ज्ञिन पाँच अणशुश्नतोंका पाठन करना 
आवश्यक बतक्षाया दे, यदि उन्‍हें सामाजिक और राजनैतिक 
ज्ञीवनका भी भाघार बनाकार चढा जाये तो विश्वकी अनेक 
सौलिक समसस्‍्याएँ खरदता से सुछ्स सकतो हैं । 

अब रद जाता है मथ, मांस ओर मधघुका त्याग तथा गृहस्थके 
इान्य ग्रत नियम । सबसे यह आशा नहीं की जा सकतो कि सब 
छनका पाछन करेंगे। फिर भी जो ४८नका पाठन करेगा उसे 
झारीरिक ओर आध्यात्मिक इृष्टिखे छाम हो होगा। मश और 
आंस ऐसी चीजें हैं ज़िन्हें मनुष्यके आम भोजनमें स्थान देना 
आवश्यक नहीं है| दोनों दही तामसिक हैं ओर ताम सिक आह्वार 
विद्ारके होते हुए सात्त्विक भावोंका विकास नहीं हो सकता 
कोर सात्विक भाषोंका विकास. हुए बिना अदिसक वातावरण 
नदी गत क्षकतता। और अदिस्रक वातावरण बनाये पिला 
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हुनियाकों सुख शान्ति नसीब नहीं हो सकती। अतः उनकी 
थशोरसे मनुष्योंका मन यदि हट सके तो उससे उन मनुष्योका 
तथा संसारका छाभ ही द्ोगा। मनुष्य स्वमाव न तो अरछा 
होता है ओर न बुरा। वह तो कश्ी गीछी मिट्टीके समान दै। 
चाहे जिस रूपमें उसका निमोण किया जा सकता है। जिन 
घरानोमें सद्य मांससे परहेज किया जाता है उनमें जन्म लेनेवाके 
बच्चे उन चोजोंसे परहेज करते हैं ओर जिन घरातॉमें डनका 
अतलन है उनमें जन्म छेनेवाले बरचे रसके अभ्यस्त द्वो जाते 
हैं। इससे सिद्ध है कि इस प्रकारकी वस्तुओंखे मनुध्योंको बचाया 
ला सकता है वह उसका प्राकृतिक आहार नहीं है । 
किन्तु जिन देक्षोंमें अन्नकी कमी या जलवायुके प्रभावके 
कारण मद्य भौर मांससे एकदम परहेज करना शक्य नहीं हैं, 
शन देशोमें भी उनपर अमुक प्रकारके प्रतिवन्‍्ध क्षगाकर कमसे 
कम यह भाव तो पेदा किया जा सकता है कि ये चोजें मनुष्यके 
डिये भ्राह्य नहीं हैं. किन्तु परिस्थितियश रन्‍्हें खाना पढ़ता है। 
अपनी शक्ति, परिरिथति और व्यवसायके अनुसार दिंसाका त्याग 
करके भो मनुष्य अिसिकोंकी श्रेणीमें सम्मिकछित हो सकता है। 
शदादरणके छिये कोई कसाई अपनो जजीविकाका साधन 
होनेसे यदि पशुद्वत्याका त्याग नहों कर सकता तो उसके ढिये 
सप्ताहमें एक दिन उसका त्याग कर देना या अमुक प्रकारके 
'परञ्ुभोंकी अमुक संख्यामें ही इत्या करनेका नियम के छेना भी 
अधिसागु॒त्रतकी जधन्य श्रेणीमें गिना जाता दै। जैन पुराणोंमें 
ऐसे अनेक उदाहरण पाये जाते हैँ । यथा-एक मुनिने एक 
असाद्वारी सीखसे कोवेका मांस खाना छुड़वा दिया था। इसी 
अकार एक भटुनेको यह नियम विका दिया था कि उसके जाकमें 
को पहको मछुछी आयेगो रसे बहू नहों मारेगा। पक भाददांस- 
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को, जो फाँसी छगानेका काम करता था, यह नियम दिला दिया 
था कि बद् चतुदंशीके दिन किसीको फाँक्षो नहीं देगा। इन 
छोटी छोटी प्रतिशाओंने ही *न्हें कुछसे कुछ बना दिया । 

ऋातः थोड़ा सा भी प्रतिबन्ध लगाकर यदि मांतठ और मण 
खेवनपर अकुश रखा जाये तो उनका सेवन करनेके अभ्यस्त 
सनुष्य भी उनकी बुराईयोंसे व सकते हैं। और उससे समाज- 
में फैडनेबाडी यहुल सी घुराईयॉसे समाजका छुटकारा दो 
सकता है । 

जैनघम के नियम यद्पि कड़े दिखाई देते हैं किन्तु सबक 
उनके पालनमें मनुष्यक्री शक्ति और परिस्यितिका ध्यान रखा 
जाता दे इसक़िये उनकी कठोरता खलती नहों है। उसका तो 
एक ही ध्येय है कि मनुष्य स्वयं अपनी अनियंत्रित स्वेच्छा- 
चारिता पर 'प्रेक” लगाना सीखें और बुराईकों करते हुए भी 
कससे कम इतना तो न भूलें कि हम थुरा करते हैं। यद ऐसी 
बीज है जिसे हर फोई कर सकता है। 

इसी तरह वृद्धावस्थामें अपने सांखारिक उत्तरदायित्वोंसे 
जयकाश लेकर ओर उनका भार अपने उत्तराधिकारीकों खॉपकर 
यदि मनुष्य आत्मसाधनाका भागे स्वीकार कर लिया करें तो 
राखसे एक ओर तो कायक्षेत्रमं आनेके लिये उत्सुक नये 
व्यक्तियोंको स्वान मिडनेमें सहुलियत होगी, दूसरो ओर कौट- 
स्थिक कटुता घटेगी। साथ ही साथ आध्यात्मिक विकासका' 
मांगे भी चार रहेगा और उससे संसारकों बहुत क्ाभ पहुँचेगा | 
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मुनि था साधुके २८ सूछगुण दोते हैं। १-४ पाँच मदाभत-- 
अद्विका मदात्रत, सत्य महा़्त, अचोषे महात्रत, मझबयें मदहात्रत 
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ओर अपरिभद महाव्रत। आवक जिन पाँच ब्रतोंका एक देशरू 
पाठन करता है, साधु उन्हें दी पूरी तरदसे पाछते हैं। अथोत्‌ 
के छट्ठों कायके जीबोंका घात नहीं करते और राग, द्वेष, काम, 
क्रोध आदि भावोंकों उत्पन्न नहीं होने देते। अपने प्राणोपर संकट 
आनेपर भी कभो मूठ नहों बोलते। बिना दी हुई कोई भी 
वस्तु नहीं क्ेते। पूर्ण शोछका पालन करते हैं और अन्वरंग 
ठया वहिरिंग, सभी प्रकारकी परिभ्रहके त्यागो होते हैं। फेवक 
शौच आदिके छिये पानी आवश्यक होनेसे एक कमंडलु 
ओर जीवरक्षाके छिये मोरके रवयं गिरे हुए पंखोंकी एक प्रीछो 
अपने पास रखते हैं । 

६-१० पाँच समिति-दिनमें सूर्यफे प्रकाशसे प्रकाशित 
जमी नको अच्छी तरदसे देखकर चढते हैं । जब बोकते हैं तो 
दित और मित वचन थोछते हैं। दिनमें एक बार आावकके घर 
जाकर, यदि वह भ्रद्धा और भक्तिके साथ भोजनके लिये निवेदन 
करे तो छियाढीस दोष टाक्कर भोजन करते हैं। अपने कमंडलु 
हयौर पीछी वगेरदको देख-भाज़कर द्वाथमें लेते हैं और देख- 
भआक़कर रखते हैं। मछ मृत्र वगैरद् ऐसे स्थानपर करते हैं जहाँ 
किसीको भी उससे कष्ट पहुँचनेकी सभावना न हो । 

११-१५ पाँचों इन्द्रियोंको वशमें रखते हैं-जो विषय 
इन्द्रियोंको अच्छे लगते हैं उनसे राग नहीं करते और जो विषय 
इन्द्रियोंको बुरे लगते हैं उनसे ढेष नहीं करते। 

१६-२१ छे भ्रावश्यक-प्रतिदिन सामायिक करते हैं, तीयेकरोंकी 
श्तुति करते हैं, उन्हें नमरकार करते हैं, प्रमादसे छगे हुए दोषोंका 
शोघन करते हैं, भविध्यमें छग सकनेवाढे दोषोंसे (यचनेके छिये 
अयोरव वस्तुओंका सन, बचन और कायसे त्याम करते हैं ओर 
खगे हुए दोषोंका शोघन करनेके छिये अथवा वपको इृद्धिके 
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ढछिये, अथवा कर्मोंको निज़राफे लिये कायोत्सर्ग करते हैं। 
खड़े होकर, दोनों भुजा्भोको नीचेकी ओर छटकाकर, पेरके दोनों 
पंजोको एक सीधमें चार अंगुठफे अन्तरसे रखकर साधुके निम्मढ 
आात्मध्यानमें लीन दोनेको कायोत्सग कइ्ते हैं । 

२२-रनान नहीं करते । गृहस्थके घर जब आद्दारके ढिये 
जाते हैं तो गद्दरथ ही उनका शरीर पॉछ देते हैं। 

२३-दन्तघाचन नहीं करते । भोजन करनेके समय गृहस्थफे 
घरपर दो मुखशुद्धि कर लेते हैं । 

२४-ध्थ्वोपर सोते हैं । 

२५-खड़े होकर भोजन करते हैं । 

२६-दि्लिमें एक बार दी भोजन करते हें । 

२७-नग्न रहते हैं । 

२८-केशक्षोच करते हैं । 

इन २८ सूछगशुर्णोका पात्नन प्रत्येक जैन साधु करता है। 
उसके ऊपर यदि कोई कष्ट भाता है तो वद उससे विधर्ठित नहीं 
होता । भूख प्यास की वेदनासे पीढ़ित होनेपर भो किसीके 
आगे दाथ नहीं पसारता ओर न मुखपर दीनताके भाव ही छाता 
है | जेसे सरकारसे असद्दयोग करनेवाले सत्याग्रद्दी देशको 
आज़ादोके किये जेज्षमें ढाढ दिये जानेपर भी न किसीसे फर्योद 
करते हैं और न कष्टोंसे ऊबकर माफ़ों माँगते हैं, किन्तु अपने 
छच्यकी पूर्तिमें हो तत्पर रहते हैं ठसो प्रकार जेन साधु 
सांसारिक बन्धनोंके कारणोंसे असदयोग करके कष्टोंसे न घबरा- 
कर आत्माकी मुक्तिके लिये सदा ख्योगशीछ रद्दता है। जो छोग 
उस्रे सताते हैं, दुःख देते हैं, भपशब्द कद्ते हैं, उनपर वद क्रोध 
नहीं करता । उसे किसीसे कढ़ाई कगढ़ा करनेका कोई प्रयोजन 
नहीं दे वह तो अपने कर्तव्य में मस्त रहता है। उसके छिये 
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शत्रु मित्र, मदल स्मशान, कंचन काँच, निन्‍्दा स्तुति, सब समान 
हैं। यदि कोई उसकी पूजा करता है तो उसे भी वह आशीवोद 
देता है और यदि कोई उसपर तलवारसे वार करता है तो उसको 
भी द्ितकामना करता है। उसे न किसीसे राग दोता है ओर न 
'किसीपर द्ंघ। राग और टेषको दूर करनेके लिये द्वी तो वह 
साधुका आचरण पाछता दै। जेसा कि लिखा दहै-- 


“प्रोहतिमिरापइरणे दर्शनलाभादवाससंशानः । 
रागद्रषनिवृत्ये॑ चरणं. प्रतिपययते. साधु; ॥४७॥ 
रागद्वषनिदृत्त हिंसादिनिवतना कृता भवति । 
अनपेक्षितार्थवृत्ति: कः पुरुष: सेवते हुपतीनय ॥४८॥” 
--रत्नकर० भा० 


अर्थात-'मोहरूपी अन्धकारके दूर द्वो जाने पर सम्यग्दशेन- 
को प्राप्ति दोनेके साथ दी साथ जिसे सश्ञा ज्ञान मो प्राप्त दो गया 
है, वह साधु राग और हषकों दूर करनेके लिये चारित्रका 
पाछन करता है। [ इस पर यह शंका दोतो दे कि चारित्र तो 
“दिंसा वर्गेरह पापोंसे बचनेके छिये पाछा जाता है न कि राग- 
देषकी नियुत्तिके लिये ; क्‍योंकि जेनधम में श्रदिंसा द्वी आराष्य 
है। तो उसका समाघान करते हैं ] राग और हषके दूर ६ो 
जानेपर हिंसा बगेरद् पाप तो स्वयं द्वी दूर दो जाते हैं। क्योंकि 
पजिस मनुष्यको आजीविकाको चिन्ता नहों हे वद राजाआंको 
सेवा करने क्‍यों जायेगा ? अतः: जिसे किसीसे राग और द्वेष 
डी नहीं रहा बह हिंसा बगेरहके काय करेगा दो क्यों ९? 
अतः साधु वाहिरी समस्त बातोंसे इतना उदासतीन दो जाता 
है कि वह किसीकी ओर अपेक्षाहत्तिसे ध्यान ही नहीं देता। 
-मैतब् में. साघुको अत्यन्त निरीद भ्रच्िवाढा और अत्यन्त संयल 
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बतढाया है, तथा इसीलिये उसको आवश्यकताएं अत्यन्त 
परिमित रखी गई हैं। साधु होनेके लिये उसे सब बदच्च उठार- 
कर नपम्म होना पढ़ता है | इससे एक ओर तो उसकी निर्विकारता 
स्पष्ट हो जातो है दूसरी ओर उसे अपनी नग्नताको ढाकनेके 
लिये किसीसे याचना करना नहों पढ़ता। जो निर्विकार नहीं है 
वह कभी बुद्धिपूवंक नग्न हो नहीं सकता। बविकारकों छिपानेके 
लिये द्वी मनुष्य लंगोटी छगाता है। ओर यदि लंगोटी फट जाये 
या खोई जाये तो उसे चछना फिरना कठिन हो जाता है। किन्तु 
बचपनमें वद्दी मनुष्य नंगा घूमता है, उसे देखकर किसीकों 
लज्ञा नहों होतो, क्योंकि वह रवयं निर्विकार है। जब उसमें 
विकार आने लगता है तभो वह नग्नतासे सकुचाने लगता है 
और उसे छिपानेके लिये वस्धचका आवरण छगाता है। प्रकृति तो 
सबको दिगम्बर द्वी पेदा करती है पीछेसे मनुष्य कृत्रिमताके 
आडम्बरमें फेंस जाता है। अतः जो साधु होता है वह 
कत्रिमताकों हटाकर प्राकृतिक स्थितिमें आ जाता है। उसे फिर 
कृत्रिम उपकरणोॉंकी आवश्यकता नहीं रहतो | इसीलिये सिर 
ओर दाढ़ी मूछोंके केशोंकी दूसरे, चोये अथवा छठे महीनेमें 
वह अपने दाथसे उपाड़ डालता दै। साधुत्वकी दीक्षा छेते समय 
भी उसे केशोॉका लुख्न करना होता है। ऐसा करनेके कई 
कारण हें--प्रथम तो ऐसा करनेमें जो सुखशील ध्यक्ति हैं और 
किसी घरेलू कठिनाई या अन्य किसी कारणस साधु बनना चाहते हैं 
ये जल्दी इस कोर अग्रसर नहीं होते ओर इस तरह पाखरिडय्योंसे 
साधुसंघका बचाव द्वो जाता है। दूसरे, साधु द्वोनेपर यदि 
केश रखते हैं तो उनमें जूं बगेरह पढ़नेसे वे हिंसाके कारण 
बन जाते हैं ओर यदि क्षोरकर्म कराते हैं तो उसके 
किये दूसरोंसे पेसा वर्गेरद मांगना पढ़ता है। अठः वैराग्य बके- 
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रहकी वृद्धिफ किये यतिजनोंको केशोथ करना आवश्यक 
बतलाया है । 

लिग चिन्हको कद्दते हैं। जिन लिंग या चिन्होंसे भुनिकी 
पदचान होती है वे मुन्कि लिंग कहलाते हैं। ढिग दो प्रकारके 
होते हैं द्रृव्यल्िग अथोत्‌ बाह्यचिन्द और भावकज्षिंग अथौत्‌ 
आभ्यन्तर चिन्ह । जैनमुनिके ये दोनों चिन्ह इस प्रकार 
बतछाये हैं--- 


“जधजादरूबजाद उप्याडिदकेसमंसु्गं. सुद्धं॥ 

रहिदं हिंसादीदी अप्पडिकम्मं इवदि लिंगं॥ ५॥ 

भ्रुच्छारम्मविमुक॑ जुचं उवजोगजोगसुद्धीहि | 

लिंगं ण परावेक्ख॑ अपुणब्मवकारणं जेण्इं ॥ ६ ॥” 
प्रवचन सा० ३ | 


मनुष्य जेध्षा उतन्न द्योता है वा ही उसका रूप हो अर्थात्‌ 
नग्न दो, सिर और दाढ़ी मूछोंके बार उखाड़े हुए हवा, समस्त 
बुरे कार्मोसे बचा हुआ दो, द्िसा जादि पापोंसे रद्दित हो और 
अपने शरीरका संस्कार वगेरह्द न करता हो। यद्द सब तो 
जैन साधुके बाह्यचिन्ह हैं। तथा ममत्व और आरस्मसे मुक्त दो, 
उपयोग ओर मन वचन कायको शुद्धिसे युक्त हो, दूसरोंकी रंच- 
मात्र भी अपेक्षा न रखता हो । ये सब आभ्यन्तर चिन्ह हैं जो 
मोक्षके कारण हैं ।? 

इस युगमें यह प्रश्न किया जाता है कि बाहिरी चिन्हकी कया 
आवश्यकता है ? मगर बाहिरी चिन्द्रोंसे हो आम्यन्तरको 
फहचान होतो है। भाँखोंस़े तो बादिरी चिन्‍्द्र दी देखे जाते हैं 
ढन्दींको देखकर छोम उनके अभ्यन्तरकों पहचाननेका प्रयत्त करते 
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हैं। तथा छोकमें भी मुद्राकी द्वी मान्यता है। राजमुद्राके दोनेसे 
ही जरा सा कागज हजारों रुपयॉर्में बिक जाता है। अतः 
द्रव्यढिग भी आवश्यक है। 

इस तरह जेनघस में साधुकी बिल्कुल निरपेक्ष रखनेका दी 
प्रयत्त किया गया है। फिर भी उसे शरीरकों बनाये रखनेके 
छिये भोजनकी आवश्यकता द्वोती है और उसके छिये उसे 
गृहस्थोंके घर जाना पढ़ता है। वर्दहाँ जाकर भी वह किसोके 
घरमें नहीं जाता और न किसीसे कुछ माँगता दी है। केवल 
भोजनफे समय वह गृहस्थोके द्वारपरसे निकक्ष जाता है। 
गृहस्थोंके ज्षिये यद आवश्यक होता है कि वे भोजन तैयार द्वोने- 
पर अपने अपने द्वारपर खड़े दोकर स्राधुको प्रतीक्षा करें। यदि 
कोई साधु उधरसे निकछता हे तो उसे देखते दी वे कद्दते हैं-- 
श्वासिन्‌ ठद्दरिये, ठदरिये, ठद्दरिये ।/ यदि साधु ठहर जाते हैं तो 
वह उन्‍हें अपने घरमें ले जाकर ऊँचे आसन पर बैठा देता है। 
फिर उनके पैर धोता दै। फिर उनकी पूजा करता है। फिर उन्हें 
नमस्कार करता दै। फिर कद्दता है-“मन शुद्ध, वचन शुद्ध, काय 
शुद्ध और अन्न शुद्ध // इन सब कार्योंकों नवधा भक्ति कहते हैं । 
नवधा भक्तिके करनेपर दी साधु भोजनशाछामें पधारते हैं। इस 
नवधा भक्तिसे एक तो साधुको सदूगृहस्थकी पहचान हो जाती 
ह-वे जान जाते हैं कि यद्द गृहस्थ प्रमादी है या भ्रप्रमादों 
इसके यहाँ भोजन खावधानीसे बनाया गया है या अखाव- 
घानीसे ? दूसरे, इससे गृहस्थके मनमें अवज्ञाका भ्राष नहीं 
रहता और इसढिये वह्‌ जो कुछ देता दे यद्द भार समझकर 
नहीं देता फिन्तु अपना कतंज्य समझकर भ्रसभ्नतासे देता है। 
जहाँ साधु माँगते हें ओर गृहस्थ उन्हें दुरदुराते हें वर्दाँ साधु न 
आत्मकल्याण कर पाता है और न. परकल्याद दही कर पाता है। 
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इसडिये जैन साधु विधिपूवक दिये आनेपर दी भोजन म्रदण 
करते हैं, अन्यथा लौट आते हैं । 

भोजनशाडामें जाकर वे खड़े हो जाते हैं और दोनों हाथोंको 
घोकर बायें हाथकों कनिष्ठा भंगुछिमें दायें द्ाथको कनिष्ता 
अँगुक्षिको फेसा छेते हैं। गृदस्थ उनकी बाएँ हाथकी द॒थेज्ीपर 
प्रास बना बनाकर रखता जाता है और वे उसे अच्छी तरहसे 
देख भाछकर दायें दाथकी अँगुलियोंसे ढठा उठाकर मुँद््में रखते 
जाते हैं । यदि ग्रासमें कोई जोब जन्तु या बाढ दिखाई दे जाता 
है, तो भोजन छोढ़ देते हैं। जब पानी पीना द्वोता दे तो दोनों 
द्वाथोंकी अंजलि बनाकर पानो पी क्षेते हैं । यदि भोजन करते 
समय बायें हाथकी अंगुलि ओर दायें द्ाथकी अंगुछिका सम्बन्ध 
अचानक छूट जाता है, तो भोजन करना बन्द कर देते हैं। 
भोजनके बहुतसे अन्तराय जैन शाल्रोंमें बतछाये गये हैं। पहले 
लिख आये हैं कि भोजन केवज्ञ जीवनके छिये किया जाता है 
और जीवन रक्षणका उद्देश्य केवछ धर्मंसाधन हे। अतः जहाँ 
थोड़ी सी भी धर्ममें बाधा आती है भोजनको तुरन्त छोड़ देते 
हैं। द्वाथमें मोजन करना भी इसीडलिये बतक्काया है कि यदि 
अम्तराय द्वो जाये तो बहुत सा मूठा अन्न छोढ़ना न पड़े, क्योंकि 
थाछीमें भोजन करनेसे अन्तराय हो जानेपर भरी हुई थाब्ी भी 
छोड़नी पढ़ सकती है । दूसरे, पात्र हाथमें ठछेकर भोजनके किये 
निकल्षनेसे दोनता भो मालूम द्योती है। ग्ृद्दस्थके पात्रमें' खानेसे 
पात्रको सांजने घोनेका झगढ़ा रहता है, तथा पान्नमें खानेसे 
बेठकर खाना होगा, जो साधुके किये उचित नहीं है, क्योंकि 
बैठकर खानेसे साधु आरामसे अमर्यादित आदर कर सकता है 
वथा सुखशोल धन सकता है। अतः खड़े होकर आाद्वार करना दी 
हल्के छिये विषेय रखता गया है 4... । 7५ 
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साधुको अपना अधिकांश समय स्वाध्यायमें ही बिवाना 
होता है। स्वाध्यायके चार का बतछाये है--प्रात: दो घढ़ी 
दिन जबीतनेपर स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये और मध्याह 
होनेसे दो घढ़ी पहले समाप्त कर देना चाहिये। फिर अध्याहके 
बाद दो घढ़ी बीतनेपर स्वाध्याय प्रारम्भ करना चाहिये जौर जब 
दिन अस्त होनेमें दो घढ़ो काछ बाकी रहे तो समाप्त कर देना 
चाहिये। फिर दो घड़ी रात बोत जानेपर स्वाध्याय प्रारम्भ 
करना चाहिये। और आधो रात होनेसे दो घढ़ो पहले समाप्त 
कर देना चाहिये। फिर भाधी रात दोनेके दो घढ़ी बादसे 
स्वाब्याय प्रारम्भ करना चाहिये और रातका जन्‍्त होनेमें दो घढ़ी 
बाको रहनेपर समाप्त कर देना चादिये। 


साधुकी दिनचर्या 


खाधुको चाहिये कि सध्य रा्िमें ४ घड़ीतक निद्रा छेकर, 
थकान दूर करके, स्वाध्याय प्रारम्भ करे और जब रात बोतनेमें 
दो घढ़ी काल शेष रद्द जाये तो स्वाध्याय समाप्त करके प्रतिक्रमण 
करे | खूब अभ्यरत योगी भी क्षणभरके प्रमादसे समाधिच्युत हो 
जाता है अतः साधुझो सदा अप्रमादी रद्दना चादिये। तीनों 
संध्याओं में जिन देवकी वन्दना करनी चाहिये और चित्तको 
स्थिर करनेके लिये उनके गुर्णोका चिन्तन करना चाहिये । 
कायोत्सगे करते समय हृदयकमत्तमें प्राणवायुके साथ मनका 
नियमन करके 'शुमो अरदंताणं णमोपघ्िद्धाणं”? का ध्यान करना 
चाहिये। फिर धोरे घीरे वायुक्रो निकाल देना चाहिये। फिर 
प्राशवायुकी अन्दर ले जाकर 'णमो आइरियाणं एमो उबण्मा- 
यायं? का ध्यान करना चाहिये और वायुकों घोरे धीरे बाहर 
निकाछ देना चाहिये। एिर प्राणबायुको अन्दर ले जाकर “कमो 
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डोए सब्बसाहूशं” का ध्यान करना चाहिये और बायुकों घीरे 
शथीरे बाहर निकालना चाहिये। इस प्रकार नौबार करनेसे 
चिरसंचित पाप नष्ट दोते हैं। जो साधु प्राणवायुकी नियमन कर 
स्कनेमें अप्तमर्थ हों वे वचनके द्वारा हो ऊपर डिखें गये पाँच 
नमस्कार मंत्रोंका जप कर सकते हैं। यद्द पद्थ नमस्कार मंत्र 
समस्त विध्नोंको नष्ट करमेजाला और सब मज्जछोंमें मुख्य मंगछ 
माना गया है। कायोत्सगंके पश्चात्‌ स्तुति वन्‍द्ना आदि करके 
आत्माका ध्यान करना चाहिये, क्‍योंकि आत्मष्यानके बिना 
मुमुक्षु साधुकी कोई भी क्रिया मोक्षसाघक नहीं होती । 


इस प्रकार प्रातःकालीन देववन्वूनाको करके फिर सिद्धोंकी 
शासख्रकी और अपने गुरु आचाये वगैरदकों भक्ति करनों 
चाहिये। इस भ्रकार प्रभातमें दां घढ़ीतक प्रातःकालीन ऋत्य 
करके फिर साघुको रवाध्याय करना चाहिये। उसके बाद भोजन 
करनेकी इच्छा होनेपर शास्रोक्त विधिके अनुसार भोजन प्रदण 
करना चाहिये। और भोज्ञन समाप्त दोनेपर अगक़े दिनतकके डिये 
भोजनका त्याग कर देना चादहिये। फिर छगे हुए दोषका शोधन 
करके मध्याहकफे बाद दो घड़ो बीतनेपर स्वाध्याय करना चाहिये। 
जब दिन दो घड़ो बाकी रहे तो स्वाध्याय समाप्त करके और दिन 
भरके दोषोंका परिमाजन करके अआचायेकी वन्दना करनी 
चाहिये | फिर देवबन्दना करके दो घढ़ी रात जानेपर स्वाध्याय 
प्रारम्भ करना चाहिये और आधी रात दोनेमें दो घड़ी बाकी 
रद्द जानेपर समाप्त कर देना चाहिये । फिर चार घढ़ीतक भूमिमें 
एक करवटसे शयन करना चादिये। यह साधुका नित्य ऊृत्य है। 
नेमित्तिक कृत्य मूछाचार, अनगार घमौसव आदि भन्थोंसे जाना 
जा सकता दै। 


श्र जैनबम 


खाघुके सम्बन्धमें ओर जो बातें लैन शास्तरोंमें क्षिस्थी हैं 
अनमेंसे कुछ इस प्रकार हैं-- 

खाधु जब धूपसे छायामें या छायासे धूपमें जाते हैं तो मोर- 
पंसखकी पीछीसे अपने शरीरकों साफ करके जाते हैँ। इसरो तरह 
जब बैठते हैं तो उस स्थानको पीछोसे साफ करके बेठते हैं 
जिससे कोई जीव जन्तु उनके नोचे दबकर मर न जाये। जिस 
घरमें पशु बँघे हों या कोई बुरा काये होता द्वो उस घरमें 
साधुको भोजनके किये नहीं जाना चाहिये तथा घरके अन्दर 
जाकर थार बार दाताको ओर नहीं देखना चाहिये। यदि संघमें 
कोई साधु बीमार द्वो जाये तो इसन्‍हीं कभी भी उपेक्षा नहीं 
करना चाहिये। अफेलछे साधुको कहीं नहीं जाना चाहिये, जब 
कहीं जाये तो दूसरे साधुके साथ दी जाना चादिये। गुरुको 
देखते ही उठ खड़े होना चाहिये और उन्हें नमरकार करना 
बादिय। गुरुजो वस्तु दें उसे अत्यन्व आदरके साथ दोनों 
द्ार्थोसे छेना चाहिये ओर छेकर पुनः नमस्कार करना चाहिये। 
जिन्दोंने दीक्षा दी हो, जो पढ़ाते द्वों, प्रायश्वित्त देते हों और 
समाधि मरण कराते दों वे सब गुरु दोते हैं । 

प्राण चले जानेपर भो साधुको दीनता नहीं दिखज्ञाना 
चाहिये | भूखत शरीरका कृश और मलिन द्ोना साधुके लिये 
भूषण है, पवित्र मनवाछा साधु उससे छजाता नहों है। जिसका 
सन शुद्ध है उसे द्वी शुद्ध कहा जाता दै । मन शुद्धिके बिना स्नान 
करनेपर भो शुद्धि नहीं होतो । साधुको चित्रमें अंकित भो खोका 
स्पश नहों करना चाहिय। जिनका स्मरण भी खतरनाक है 
बनको रपशे करना तो दूरकी बात है। साधुको रात्रिमें ऐसे स्थान 
पर नहीं सोना चाहिये जहाँ ख्त्रियाँ रहती हों। न साध्वीयोंके 
साथ मागे में चढना दी चाहिये । तथा एकाकी साधुको किसी 
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पकाकी खतोके साथ न गपशप करनी चाहिये, न भोजन करना 
चाहिये और न बैठना ही चाहिये। जद्दों वास करनेसे साधुका 
मन चंचछ हो उस देशको छोड़ देना चाहिये। जो पाँचों प्रकारके 
बससे रदिित हैं वे दी निम्नेन्थ कद्टलाते हैं, अन्यथा सोना-चाँदी 
वगैरह कौन साधु रखता हे ? 


परिग्रहकी बुराइयाँ बतछाते हुए एक जैनाचायेंने ठीक दी 


“परिग्रहवतां सर्तां भयमवश्यमापयते 
प्रकोपपरिषइिंसने, च. परुषानतन्याहृती | 
ममत्वमय चोरतो स्वमनसश्र विश्वान्तता 
कुतो हि कल॒षात्मनां परमश्नुक्कसद्ध्यानता ॥४२॥” 
पात्रके० स्तो* | 


'परिभद्दवार्लों को चोर आदिका भय अवश्य सताता है। चोरी 
हो जानेपर गुस्सा और मार डाकनेके भाव द्ोते हैं, कठोर और 
असत्य बचन बोलक्षता है। समत्व होनेसे मन भ्रान्‍त दो जाता 
है। ऐसी स्थितिमें कछुषित आत्मावाले साधुभोंको उत्कृष्ट शुक्त 
ध्यान कैसे हो सकता दे ।” 

अतः साधुको बिल्कुछ अपरिभ्रद्दी होना चादिये। 

ऊपर साधुकी जो चयो बतछाई दे उससे स्पष्ट है कि जैन- 
धममें साधु जीवन बढ़ा कठोर है। जो संसार, शरीर और 
भोगोंकी असारताकों हृदयंगम कर चुके हैं, वे ही उसे अपना 
सकते हैँ। सुखशीछ मलुष्योंकी गुजर उसमें नहीं हो सकती । 
लैन साधुका जीवन बिताना सचमुच “तज्ञवारक्की धारपे धावनो! 
है । आजकलके सुखशील छोगोंको साधु जीवनक्ी यद्द कठोरता 
सम्मवतः सहाय न हो ओर वे इसे व्यथे समझें। किन्तु उन्हें यह 
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न भूल जाना चाहिये कि आजादो प्राप्त करना कितना कठिन 
है? जिस देशपर विदेशी शक्ति प्रभुता जमा बैठतों है, वहाँसे 
उसे निकाढना कितना कठिन द्वोता है यह हम भुक्तमोगी भार 
तोयोंसे छिपा नहों । फिर अगखित भवोंसे जो कसंबन्धन आत्मा- 
से बँघे हुए हैं उनसे मुच्ति सरछतासे कैसे हो सकतो है ! शरीर 
और इन्द्रियाँ आत्माके साथी नहीं हैं किन्तु उखको परतंत्र बनाये 
रखनेवाले कर्मांके साथी हैं। जो उन्हें अपना सममकर उनके 
लाठन-पालनको चिन्ता करता है वद कर्मोंड्ो जंजीरोंको और 
हढ़ करता है। इनकी उपसा अंभ्जी शासनके उन भ्रबन्धकोसे को 
जा सकती हैं जिन्हें जनताकी जान-माछका रक्षक कहद्दा जाता है 
किन्तु जो अवसर मिलते द्वी आँखें बदलकर भक्षक बन जाते 
हैं। अतः अपना काम निकाढने भरके लिये ही इनको अपेक्षा 
करनी चाहिये और काम निफल्ष जानेपर उन्हें मंद्द नहों लगाना 
चाहिये । यही दृष्टकोण साधुकी 'चयामें रखा गया है। जैन 
सिद्धान्तका यह भो आशय नहीं है कि दुःख धठानेसे द्वी मुक्ति 
मिल्नती है। गुर्सेमें आकर स्वयं कष्ट उठाना या दूसरोंको कष्ट 
देना बुरा है। किन्तु संसारकी वास्तविक र्थितिकों जानकर 
उससे अपनेको मुक्त करनेके छिये मुक्तिके मार्गेमें पेर रखनेपर 
दुःखोकी परवाह नहीं की जाती | जैसा कि लिखा है-- 
न दुश्ख॑ न सुख यद्वद्‌ देतुटंशश्रिकित्सिते। 
बिकित्सायां तु युक्तस्य स्थाद्‌ दुःखमथवा सुखम ॥ 
न दुःखं न मुख तद्दद्‌ देतुर्मोक्षत्य साधने। 
मोक्षोपाये तु युक्तस्थ स्थाद्‌ दुःखमथवा सुखम्‌ |! 
अथोतू--जिसे रोगसे छुटकारा पानेके छिये न दुःख दी 
कारण है और न सुख दो कारण है, किन्तु चि|कित्सामें क्षयनेपर 
दुःख हो अथवा सुख हो | उसी तरह माश्षका साधन करनमें न 
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दुःख ही कारण है और न सुख ही कारण है। किन्तु मुक्तिका 
रपाय करनेपर चाहे दुःख हो या सुख हो, उसको परवाह नहों 
की जाती ।! 

अतः साधुकी चयोकी कठोरता साधुकों जान धूमकर दुःखी 
करनेके उद्देश्यसे निधोरित नहीं की गई है. किन्तु उसे सावधान, 
कष्टसद्विष्णु और सदा जागरूक रखनेके लिये को गई है । 

कुछ क्षोग साधुके स्नान और दृन्‍्तधावन न करनेको बुरी 
निगाहसे देखते हैं, किन्तु उनफे न करनेपर भी जेन साघुदी 
शारीरिक स्वच्छता दशनीय होती है। कुछ ज्ोग कहते हैं कि 
जैन साधुओंके दाँतोंपर मछः जमा रद्दता है और उत्तपर यदि 
पैसा चिपक जाये तो उसे उत्कृष्ट साधु कह्दा जाता है। किन्तु यह 
सब दन्तकथा मात्र है, दाँतोंपर मेल्न तो जमता है जब भाँतोमें 
मल भरा रहता है। जैन साधु एक बारमें परिमित ओर हल्का 
आहार लेते हैं ग्रटःन आँतोंमें मत्ष रहता है और न दाँतोंपर 
बह जमता है| एकबार किसीने छिखा था कि जेन साधु अपने 
पास एक मादू रखते दें उससे वे चछते समय आगे माडकर 
चलते हैं। यह भी कोरी गप्प द्वी है। मोर पंखको पीछी शरीर 
ओर बैठनेका स्थान वगेरद शोधनेमें काम झाती है, वह झाडू 
नहीं दै। ये सब द्घो अथवा नासमझ छोगोंकी कल्पनाएं हैं। जैन 
साधुका शरीर अस्वच्छ हो सकता दे, किन्तु उसकी आत्मा अति- 
स्वच्छ होती हे । 


<-ग्रुणस्थान 


जैन धिट्धान्तमें संसारके सब जीवॉको चोद स्थानोंमें 
विभाजित किया है | उन स्थानोंकों शुणस्थान कद्दते हैं। गुण या 
श्वभाव पाँच प्रकारके होते हैं-- झौदयिक, औपशमिक, क्षायिरू, 
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क्षायोपशमिक ओर पारिणामिक। जो गुण कर्मोंके उदयसे 
उत्पन्न दोता है उसे औदयिक कद्दते हैं । जो गुण कर्मोंके छपशसम- 
अनुदयसे दोता है उसे औपशमिक कहते हैं! जो गुण कर्मोंके 
क्षय-विनाशसे प्रकट द्ोता दै उसे क्षायिक कहते हैं। जो गुण 
कर्मों के क्षय और उपशमसे होता है ठसे ध्तायोपशमिक कद्दते हैं 
और जो गुण कर्मों के उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशमके बिना 
स्वभावसे द्वी होता है उसे पारिणामिक कहते हैं। चूँकि जोब 
इन गुणवाल्ा होता है इसलिये आत्माकों भी गुणनामसे कहा 
ज्ञाता है और उसके स्थान गुणरथान कहदे जाते हैं, जो चौदह है- 
मिथ्यादृष्टि, सासादन सम्यम्टष्टि, सम्यदमिथ्यादृष्टि, असंयत- 
सम्यग्टष्टि, संयतासंयत, प्रमत्त ंंयत, अभ्रमत्तसंयत, अपूर्बेकरण, 
झनिवृत्तिबादरसाम्पराय, सूच्मसाम्पराय, उपशान्तकपषाय वीतराम 
छद्मस्थ, क्षीणकषाय वीतराग छट्स्थ, सयोगकेवडी और अयोग- 
केवडी । चूँकि ये गुणस्थान आत्माके गुर्णोेके विकासकों लेकर 
माने गये हैं इसलिये एकदश्टिसे ये आध्यात्मिक उत्थान और 
पतनके चाटर जैसे हैं। इन्हें हम आत्माकी भूमिकाएँ भी कट्द 
सकते हैं । 

पहले कहे गये आठ कमोंमें से सबसे प्रयक्ष मोहनीयकम 
है। यह कस हो आत्माकी खमस्त शक्तियोंकोी विक्त करके न तो 
उसे सच्चे मार्गका-आत्मस्वरूपका भान होने देता है और न 
उस मार्गपर चलने देता है। किन्तु ज्यों द्वी आात्माफे ऊपरसे मोह- 
का पदों इटने छगता है त्यों ही उसके गुण विकसित द्वोने छगते 
हैं। अतः इन गुणरथानोंकी रचनामें मोहके चढाव और उतारका 
ही ज्यादा हाथ है। इनका स्वरूप संक्षेपमें क्रमश: इस प्रकार दै-- 

१ मसिथ्यारृष्टि-मोहनीय कर्मके एक भेद मिथ्यात्वके उद्यसे 
जो जीव अपने दिताहितका विचार नहीं कर सकते, अथवो 


चारित्र रथ 


विचार कर खकनेपर भी ठोक विचार नहीं कर सकते ये जीव 
भिथ्यादृष्टि कहे जाते हैं । जैसे व्वरवालेकों मधुर रस भी अच्छा 
मालूम नहीं द्ोता बेसे ही उन्हें भी धर्म अच्छा नहीं मालूम 
दोता | संसारके अधिकतर जीव इसो श्रेणीके द्वोते हैं । 

२ सासादनसम्यस्दृष्टि-जो जीव मिथ्यात्व कमके उदयको हृटा- 
कर सम्यम्टष्टि हो जाता है वह जब सम्यकक्‍त्वसे उ्युत होकर 
मिथ्यात्वमें जाता दै तो दोनोंके बीचका यद्द दर्जा होता है। जेसे 
पहाड़की चोटीसे यदि कोई आदमी लुद़के तो जब तक वह 
जमीनमें नहीं आ जाता तबतक उसे न पहदाढ़की 'चोटीपर द्वी 
कहा जा सकता है और न जमीनपर ही, बेसे ही इसे भी जानना। 
सम्यकत्व ब्रोटीके समान है, मिथ्यात्व जमीनके समान है और 
यह गुणस्थान बीचके ढाल मार्गके समान है। अतः जब कोई 
जीव आगे कहद्दे जानेवाले चौथे गुणस्थानसे गिरता है तभी यह 
गुणस्थान द्वोता है। इस गुणस्थानमें आनेके बाद जोब नियमसे 
पहले गुणस्थानमें पहुँच जाता है । 

हे सम्यकूमिथ्यादष्टि-जैसे दद्दी ओर गुद़को समिल्ा 
देने पर दोनोंका मिल्ला हुआ स्वाद द्वोता है उसी प्रकार एक ही 
काक्षमें सम्यक्त्थ ओर भिश्यात्वरूप मिले हुए परिणामोंको 
सम्यडमिथ्यादृष्टि कहते हैं । 

9 असंयतसम्यमन्दष्टि-जिस जीवकी दृष्टि अर्थात्‌ श्रद्धा 
खसमीचीन द्वोतो है उसे सम्यग्दष्टि कहते हैं। और जो जीब 
सम्यम्दृष्टि तो होता दे किन्तु संयम नह्टीं पाक्षता वह असंयत 
अम्यग्टष्टि कद्दा जाता है। कट्दा भी है--- 

'णो इंदियेसु विरदो णो णीवे थावरे तसे वा वि। 
जो सदृददि बिखुत्ं सम्माइडी अविरदों स्रो॥ 
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जोन तो इन्द्रियोंके विषयों से बिरक्त है और न त्र॒त 
और स्थावर जीवोंकी दिसाका ही त्यागी है, किन्तु जिनेन्द्रदेव 
द्वारा कद्दे गये मार्गका श्रद्धान करता है-उसे उस्र पर दृढ़ आस्था 
है, वह जीव असंयत सम्यर्दष्टि है | 
आगेके सब गुणरथान सम्यग्टश्टिके ही होते हैं। 

 प संयतासंयत-जो संयत भी हो ओर अ्रस्॑ंयत भी हो 
उसे संयतासंयत कहते हैं। अथात्‌ जो त्रस जीवॉकी हिसाका 
त्यागी है और यथाशाक्ति अपनी इन्द्रियॉपर भी नियंत्रण रखता 
है उसे संयतासयत कहते हैं। पहले जो ग्रहस्थका चारित्र बत- 
लाया है वह सच संयतासंयतका ही चारित्र है। श्रती ग्रहस्थोंको 
ही संयतासंयत कहते हैं। इस गुणस्थानसे आगेके बितने गुण- 
स्थान हैं वे सब सयमकी ही मुख्यतासे होते हें । 

६ प्रमत्त संयत-जो पूर्ण संयमको पालते हुए भी प्रमादके 
कारण उसमें कभी कभो कुछ असावधान हो जाते हैं उन मुनियों- 
को प्रमत्त संयत कद्द ते हैं । 

७ अप्रमच संयत-जो प्रमादके न दोनेसे अरखलित 
संयमका पालन करते हैं, ध्यानमें मप्त उन मुनि्योको अप्रमत्त 
सयत कहते हें । 

सातवें गुणस्थानसे आगे दो श्रेणियाँ प्रारम्भ द्ोती हैं एक 
उपशस भेणि और दूसरो क्षपकर्नेणि। श्रेणि का मतलब है पंक्ति या 
कतार । जिस श्रेणिपर यद्द जोब कर्मोंका उपशम करता हुआ-उन्हें' 
दबाता हुआ चढ़्ता है उसे उपशम श्रेणि कहते हैं और जिस 
श्रेणिपर कर्मोंको नष्ट करता हुआ चढ़ता है उसे क्षपक श्रेणि 
कहते हैं । प्रत्येक भ्रेणीमें चार चार गुणस्थान द्वोते हैं। आठवाँ, 
नौबों और दसवाँ गुणस्थान उपशस भेणिमें भी शामिक है. और 


चारित्र र्ड्७ 


क्षपक श्रेणिमें भी शामिढ है। ग्यारहवाँ शुणस्थान फेवल उपशम 
श्रेणिका दही है और बारद॒वाँ गुणस्थान फेवछ क्षपक अ्रणिका ही 
दै। ये सभी गुणस्थान क्रमशः होते हैं और ध्यानमें मम्त मुनियोके 
दी द्वोते हैं । 

८ अपूर्व करण-करण शब्दका अरथ परिणाम है। और 
जो पहले नहीं हुए उन्हें अपूव कहते हैं। ध्यानमें मग्न जिन 
मुनियोके प्रत्येक समयमें अपू्वे अपू्ब परिणाम यानी भाव दवोने हैं 
उन्हें अपूवेकरण गुणस्थानवाल्ञा कहा जाता है। इस गुणस्थानमें 
न तो किसी कर्मका उपशम द्वोता है और न क्षय द्वोता है। किन्तु 
उसके डिये तैयारी होती है, जीवके भाव प्रति समय उन्नत उन्नत 
होते चले जाते हें । 

९ अनिवृत्ति बादर साम्पराय-समान समयवर्ती जीवोके 
परिणामों कोई भेद न दोनेकी अनिवृत्ति कहते हैं। अपू्वे- 
करणकी तरद्द यद्यपि यहाँ भी प्रति समय अपूबे अपूर्व परिणाम 
दी दोते हैं. किन्तु अपूवकरणमें तो एक खमयमें अनेक परिणाम 
होनेसे समान समयवर्ती ज्ञीबोंके परिणाम समान भी दूते हैं 
और असमान भो होते हैं। परन्तु इस गुणस्थानमें एक समयमें 
एक ही परिणाम दोनेफे कारण समान समयमें रहनेवाले सभी 
जीवोंके परिणाम समान ही होते हैं। उन परिणार्मोकोी अनि- 
वृत्तिकरण कहते हैँं। और बादर साम्परायका अथे 'स्थुठकषाय! 
दोता है। इस अनिवृत्तिकरणके द्दोनेपर ध्यानस्थमुनि या तो 
कर्मोंको दवा देता दे या उन्हें नष्ट कर डाछता है। यहाँ तकके 
सब गुणस्थानोमें स्थूछ कषाय पाई जाती है, यद्द बवढानेके 
लिये इस गुणरथानके नामके साथ “बादर साम्पराय” पद जोड़ा 
गया दै। कद्दा भो हे--- 
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शोंति अणियद्धिणो ते पड़िसमयं जेसिमेकपरिणामा । 
बिमलयरकझाणहुयवहसिशहि णिदृड्टकम्मवणा ॥! 

“थे जीव अनिश्षत्तिकरण परिणामवाले कहलाते हैं, जिनके 
प्रतिसमय एक ही परिशाम द्वोता है, और जो अत्यन्त निर्मल 
ध्यानरूपो अप्रिको शिखाओंसे कमरूपी वनको जछा डालते हैं ।? 

१० सूक्ष्म साम्पराय-उक्त प्रकारके परिणामोंके द्वारा 


जो ध्यानस्थ मुनि कषायको सूद्रम कर डाछते हैं उन्हें सूद्रम साम्प- 
राय गुणस्थानबाल्ञा कद्दा जाता दै। 

११ उपशान्तऋषाय वीतराग छद्मस्थ-उपशम श्रेणिपर 
चढ़नेवाले ध्यानस्थ मुनि जब उस सूद्मकषायको भी दवा देते हैं 
तो उन्हें उपशान्तकषाय कद्दते हैं। पद्छे लिख आए हैं कि आगे 
बढ़नेवाले ध्यानी-मुनि आठवें गुणस्थानसे दो श्रेणियोंमें बेँट जाते 
हैं। उनमेंसे उपशम श्रेणिवाले मोहको धीरे घोरे स्वथा दबा 
देते हैं पर उसे निर्मुंड नहों कर पाते । अतः जैसे किसी 
बतेनमें भरी हुई भाप अपने वेगसे ढक्षमको नीचे गिरा देतो है, 
बेसे ही इस गुणस्थानमें आनेपर दबा हुआ मोह उपशम श्रेणि- 
याढी आत्माओंकों अपने वेगसे नीचेकी ओर गिरा देता दहै। 
इसमें कषायको विल्कुछ दबा दिया जाता है। अतएव कषायका 
उदय न दोनेसे इसका नाम उपशान्तकृषाय बीतराग है। किन्तु 
इसके पूर्ण ज्ञान और दशेनको रोकनेवाले कम मौजूद रहते हैं 
इसलिये इसे छष्मत्थ भी कद्दते हैं । 

१२ क्षीणकषाय वीतराग छद्मस्थ-क्षपक श्रेणिपर चढ़ने- 
बाढ़े मुनि मोहको घीरे घीरे नष्ट करते करते जब स्था निमूल 
क्र ढाछते हैं तो उन्हें क्षोणकपाय वीतराग छह्मस्थ कहते हैं । 

इस प्रकार सातवें गुणस्थानसे आगे ब़़नेवात्ते ध्यानी साधु 
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शाददे पहली श्रेणिपर चढ़ें, चाहे दूसरी श्रेणिपर 'चढ़ें वे सब 
आठवाँ, नौवाँ और दसां गुणस्थान श्राप्त करते ही हैं। दोनों 
श्रेणि चढ़नेवाक्षोंमें इतना ही अन्तर होता है कि प्रथम श्रेणि- 
याछोंसे दूसरी भ्रेणियालोंमें आत्मविशुद्धि और आत्मबरछ विशिष्ट 
प्रकारका होता है। जिसके कारण पहलो श्रेणियाले मुनि वो 
दसवेंसे ग्यारहवें गुणस्थानमें पहुँच कर दबे हुए मोहके उद्धृत 
हो जानेसे नीचे गिर जाते हैं। और दूसरी श्रेणिवाले मोहदको 
स्वेथा नष्ट करके दसवेंसे बारहवें गुणस्थानमें पहुँच जाते हैं । 
यह सब जीवके भावोंका खेल है। उसोके कारण ग्यारहवें गुण- 
स्थानमें पहुँचनेवाले साधुका अवश्य पतन द्वोता है और बारदवें 
गुणस्थानमें पहुँच जानेवाज्ञा कभी नहीं गिरता बल्कि ऊपरको 
ही चढ़ता है । 

१३ सयोगकेवली-खमस्त मोहनोय कर्मके नष्ट दो जानेपर 
बारहबाँ गुणस्थान होता है। मोहनीय कर्मके चले जानेसे शेष 
कर्मोकी शक्ति क्षीण दो जातो है अतः बारह॒वेंके अन्तमें शाना- 
बरण, दर्शनावरण और अन्तराय इन तोनों घाति कर्मोंका नाश 
करके ध्वीणकषाय मुनि सयोगकेवो दो जाता है। ज्ञानावरण 
कम के नष्ट दो जानेसे उसके केवछ ज्ञान प्रकट धो जाता है। बद्द 
ज्ञान पदार्थोंको जाननेमें इन्द्रिय प्रकाश और मन पगेरहकों 
सद्दायता नहीं लेता इसीक्षिये उसे केवछक्लान कद्दते हैं और 
उसके होनेके कारण इस्र गुणस्थानवाठे केवो कद्छाते हैं। ये 
केव्छी आत्माके शशब्नु घाति कर्मोंकी जीत छेनेके कारण बिन, 
'परमसात्मा, जीवन्मुक्त, अरहत आदि नामोंसे पुकारे जाते हैं । 
जैन ती्थेक्ृर इसी अबस्थाको प्राप्त करके जैन धमका श्रवतेन 
करते हँ--जगद जगह धूम कर प्राणिसात्रको उसके दितका 
मागे बतझाते हैं और इसी कार्यमें अपने जीवनके शेष दिन 
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बिताते हैं। जब आयु अन्तमुंहत--एक मुहूतेसे कम रद्द जाती 
है तो सब व्यापार बन्द करके ध्यानस्थ हो जाते हैं। जब तक 
केवलीके मन, वचन और कायका व्यापार रहता है तब तक वे 
सयोगकेवलो कहलाते हैं । 

१४ अयोमकेवली-जब केवछी ध्यानस्थ द्ोकर मन, वचन 


और कायका सम व्यापार बन्द कर देते हैं तब उन्हें अयोग- 
केवली कहते हैं। ये अयोगकेवली बाको बचे हुए चार अघा- 
तिथा कर्मोंको भी ध्यानरूपी अप्रिके द्वारा भस्म करके समस्त कर्म 
ओर शरीरके बन्धनसे छूटकर मोक्ष छाभ करते हैं । 

इस तरह संसारके सब जीव अपने अपने आत्मिक विकासके 
तारतम्यके कारण चौदह गुणस्थानोमें बेटे हुए है। इनमेंसे 
झुरूके घार गुणस्थान तो नारकी, तियश्व, मनुष्य और देव सभी के 
होते हैं। पाँचवाँ गुशस्थान केवल समझदार पशु पक्षियों और 
मनुष्योके द्वोता है। पाँचवेंसे आगेके सब गुणस्थान साधुजनोंके 
दी होते हैं। उनमें भी सातवेंस बारदवें तकके गुणस्थान आत्म- 
ध्यानमे लीन साधुके द्वी होते हैं। और उनमेंसे प्रत्येक गुण- 
स्थानका काल अन्तमुहूर्त-एक मुहूतेसे कम होता है । 

९-मोक्ष या सिद्धि 

मुक्ति या मोक्ष शब्दका अथ छुटकारा द्वोता दै। अतः 
आत्माके समस्त कमंवन्धनोंसे छूट जानेको मोक्ष कहते दें । 
मोक्षका दूसरा नाम धिद्धि भी है। सिद्धि शब्दका अथे ्राप्ति 
होता है । जैसे घातुकों गज्ञाने तपाने वगैरहसे उसमेंसे मछ 
आदि दूर द्ोकर शुद्ध सोना प्राप्त दो जाता है बेखे द्वी आत्माके 
गुर्णोकी कलछुषित करनेवाले दोषोंको दुर करके शुद्ध भात्माकी 
प्राप्तिको सिद्धि या मोक्ष कहते हैं। कमेंसठसे छुटकारा हुए 
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बिना आत्मा शुद्ध नहीं होता अतः मुक्ति और सिद्धि ये दोनों 
एक ही अवस्थाके दो नाम हैं जो दो घातोंको सूचित करते हैं । 
मुक्ति नाम कमबन्धनसे छुटकारेको बतछाता है ओर सिद्धि नाम 
उस छुटकारेफे दोनेसे शुद्ध आत्माकी प्राप्तिको बतढाता है। अत 
जैनधरम्ममें न तो आत्माके अभावको ही मोक्ष कहा जाता है जैसा 
बौद्ध छोग मानते हैं और न आत्माके गुणोंके बिनाशकों ही 
मोक्ष कहा जाता है जैसा वेशेषिक दश्शन मानता है। जैन- 
धर्ममें आत्मा एक स्वतंत्र द्रव्य है जो ज्ञाता और दृष्टा है, किन्तु ' 
अनादिकालसे कर्मबन्धनसे बंधा हुआ द्ोनेके कारण अपने छिये 
हुए कर्मोंका फल भोगत। रहता है। जब व उस कमबन्धनका 
क्षय कर देता है तो मुक्त कददलाने लगता है । 

मुक्त अवस्थामें उसके अनन्त ज्ञान, अनन्त दशन, अनन्त 
सुख, अनन्त वीये, आदि स्वाभाविक गुण विकसित हो जाते हैं। 
जैसे स्वर्णमेंसे मठके निककज्ष जानेपर उसके स्वाभाविक गुण 
पीतता वगेरह ज्यादा विकसित हो जाते है इसीसे शुद्ध सोना 
ज्यादा चमकदार और पीला होता है, बेसे हो आत्मामेंसे कम- 
मलके निकछ जानेसे आत्माफे स्वाभाविक गुण निखर 
उठते हैं । 

मुक्त होनेके बाद यह जीब ऊपरको जाता है। चूँकि जीवका 
स्वभाव ऊपरको जानेका है जेघ्ता कि आगकी लपटें स्वभावसे 
ऊपरको ही जाती हैं। अतः अपने उस स्वभावके कारण हो 
मुक्त जीव ऊपरको जाता है । छोकफे झपर अग्रभागमें मोक्ष 
स्थान है जिसे जेन सिद्धांतमें सिद्धशिला भी कट्दते हैं । सब 
मुक्त जीव मुक्त होनेके बाद ऊधष्बेगमन करके इस सोक्ष स्थानमें 
विराजमान हो जाते हैं। जेन सिद्धान्तमें मोक्षस्थानकी मान्यता 
भी अन्य सब दक्षत्रोंसे निराठी है। इसका कारण यह है कि. 
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बेदिक दशेनोमें आत्माको व्यापक माना गया है अतः उन्हें मोक्ष- 
स्थानके सम्बन्धमें विचार करनेकी आवश्यकता नहीं थी। बौद्ध- 
दश्नमें आत्मा कोई स्वतंत्र तत्त्व नहीं है, अतः उनके छिये 
मोक्षस्थानकी चिन्ता दी व्यर्थ थी। किन्तु जेनद्शन आत्माको 
एक रखतंत्र तत्त्व माननेके साथ हद्वी साथ व्यापक न मानकर प्राप्त 
शरोरके बराबर मानता है। इसलिये उसे मोक्षस्थानके सम्बन्धमें 
विचार करना पढ़ा। वह कद्दता दे कि मुक्त जीव बन्धनसे 
छूटकर ऊध्वेगमन करता है और कोकके अप्रभागमें पहुँचकर 
ध्थिर हो जाता है, फिर वहाँसे छोटकर नहीं आता । 

जेन शालोंमें एक मण्डल्ली मतका उल्लेख पाया जाता है, 
जो मुक्त जीवोंका उध्बंगमन मानता है। किन्तु उसने मोक्षस्थानके 
सम्बन्धमें कोई विचार प्रकट नहीं किया। वद्द कहता हे कि 
मुक्त जीव अनन्त काछ तक ऊपरको चज्ञा जाता है, उछका कभी 
भी अवस्थान नहीं द्वोता । ऊध्वंगमसनन साननेपर भी क्‍या 
मण्डछोको मोक्षस्थानको चिन्ता न हुई होगी ? किन्तु जब उसके 
ताकिंक मम्तिष्कमें यह तक उत्पन्न हुआ द्वोगा कि मुक्त जीव 
ऊपरको जाकरके भी एक निश्चित स्थानपर हो क्यों रुक जाता 
है, भागे क्यों नहीं जाता ? तो सम्भवतः उसे इसका कोई समुचित 
उत्तर न सूमा होगा और फछतः उसने सदा ऊध्णेगमन मान 
छिया होगा। किन्तु जैनधममें गति ओर स्थितिमें सहा- 
यक थर्म और अघर् नामके द्वव्यॉंको स्वीकार करके इस 
शकाका ही मूल्लोच्छेद कर दिया गयां। यह दोनों द्रव्य समस्त 
छोकमें व्याप्त दें जौर लोकके ऊपर उसके अप्र भागमें द्वी मोक्ष 
स्थान है । गतिमें सद्दायक घमद्रव्य वद्दीं तक व्याप्त है, आगे 
नहीं । अतः मुक्त जोब वर्दीपर रुक जाता है, आगे नहीं जाता । 

मुक्त अवस्थामें बिना शरीरके केबछ शुद्ध आत्मा मात्र 
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रहती दे, उसका आकार उसी शरीरके समान होता है जिससे 
आत्माने मुक्तिठाभ किया है। जेसे धृपमें खड़े होनेपर शरीरकी 
छाया पक्ष जाती है वैसे ही शरीरको आहति मात्र आत्मा 
मुक्तावत्थामें होता है जो अमूते दोनेके कारण दिखाई नहीं 
देता। मुक्त द्वो जानेके बाद यह आत्मा जीना, मरना, बुढ़ापा, 
रोग, शोक, दुःख, भय वगेरहसे रहित द्वो जाता है; क्‍योंकि ये 
चीजें शरीरके साथ सम्बन्ध रखतो हैँ और शरीर वहाँ द्वोता 
नहीं है। तथा मुक्त पना आत्माकी शुद्ध अवस्थाका दो नामान्तर 
है, अतः जबतक आत्मा शुद्ध है तबतक वह्दाँसे च्युत नहों दो 
सकता । और पुनः अशुद्ध दोनेका कोई कारण ब्दाँ मौजूद नहीं 
रहता अतः वहाँसे कभो नहीं गिरता, सदा निराकुछतारूप आत्म- 
सुखमें मरन रद्दता दे । 


१०-कया जैनधम नास्तिक हे ? 


जो घम ईइबरको र्ृष्टिका कतो और वेदोंकों प्रमाण मानते 
हैं, वे जेनधमंकी गणना नास्तिक घर्मोंमें करते हैं; क्योंकि जेन- 
धर्म न तो ईश्वरको सृष्टिका कतो मानता है और न वेदोंके 
प्रामास्यको द्वी स्वीकार करता है। किन्तु 'जो ईश्वरकों सष्टिका 
कतो नहीं मानता ओर न वेदोको प्रमाण मानता है वह नात्तिक 
है? नास्तिक शब्दका यह अर्थ किसी भी विचारशोल शाखज्ञने 
नहीं किया। बल्कि जो परलोक नहीं मानता, पुण्य पाप नहीं 
मानता, नरक स्वर्ग नहीं मानता, परमात्माकों नहीं मानता वह्द 
नास्तिक है. यही अर्थ नास्तिक दाब्दका पाया जाता है। इस 
अथंकी दृष्टिसे जेनधर्म घोर आध्तिक द्वी ठदरता है, क्‍योंकि वह 
परछोक मानता है, आत्माको स्वतत्न द्रव्य मानता है, पुण्य पाप 
ओऔर नरक स्वर्ग मानता है, तथा प्रत्येक आत्मामें परमात्मा 
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होनेकी शक्ति सानता है। इन सब वातोंका विवेचन पहले किया 
गया है। इन सब मान्यताओंके होते हुए जेनघर्मको नास्तिक 
नहीं कद्दा जा सकता | जो बेदिक धमंवाले जेनधर्मको नास्तिक 
कहते हैं वे बेदिक धंकों न माननेके कारण दी ऐसा कहते है । 
किन्तु ऐसी स्थितिमें तो सभी धम परस्परमें एक दूसरेको दृष्टिसे 
नास्तिक ठहरेंगे। अतः शास्त्रीय दृष्टिसे जेनधम परम आस्तिक 
ठद्दरता है। 


९. जेन साहित्य 


जैन साहित्य बड़ा विशाल है, भारतीय साहित्यमें उसका 
शक विशिष्ट स्थान है। क्षोकोपकारी अनेक जेनाचार्योंने अपने 
जीवनका बहुभाग उसकी रचनामें व्यतीत किया है! जैनधम्ममें 
बढ़े बढ़े प्रकाण्ड जैनाचारय दो गये हैं जो प्रबल तार्किक, बेया- 
करण, कवि और दाशनिक थे। उन्होंने जैनधर्मके साथ स्राथ 
भारतीय साहित्यके इतर क्षेत्रेमिं भी अपनी छेखनोंके जौहर 
दिखलाये हैं । दशेन, न्याय, व्याकरण, काव्य, नाटक, कथा, 
शिल्प, मंत्र तंत्र, वास्तु, वेद्यय आदि अनेक विषयॉपर प्रचुर 
जेनसाहित्य आज उपक्ब्ध हे और बहुत सा धार्मिक द्वेष, 
लापरवाही तथा अज्ञानताके कारण नष्ट हो चुका । 

भारतकी अनेक भाषाश्रेमतें जेनसाहित्य क्िखा हुआ है, 
जिनमें प्राकृत संस्कृत और द्रवेडियन भाषाओ्रोंका नाम उल्डेख- 
नीय है। जेनघमने प्रारम्भसे ही अपने प्रचारके छिये लोक 
भसाषाओझॉंकोी अपनाया हे अत: अपने अपने समयकी छोकभाषामें 
भी जेन साहित्य को रचनाएँ पाई जाती हैं। 

आज जो जेन साहित्य उपक्षब्ध है वह सब भगवान्‌ 
मद्दावीर की उपदेश परम्परासे सम्बद्ध है। भगवान महावीरके 
प्रधान गणघर गौतम इन्द्रभूति थे । उन्होंने भगकान मद्दावीरके 
उपदेशोंको अवधारण करके बारद अंग और चोद पूवके 
रूपमें निवद्ध किया। जो इन अंगों और पूर्वोंका पारगामी द्वोता 
था उसे श्रुतकेवढछी कट्दा जाता था। जेन परम्परामें शानियोंमें 
दो ही पद सबसे मद्दान गिने जाते हैं-प्रत्यक्ष श्लानियोंमें फेवछ 
ज्ञानीका और परोक्ष श्ञानियोमें भ्रुवकेवलीका। जेखे केबल- 
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ज्ञानी समस्त चराचर जगतको प्रत्यक्ष जानते और देखते हैं बेसे 
हो भ्रुतकेवडी शास्रमें वर्णित प्रत्येक विषयको स्पष्ट जानते हैं । 
भगवान महावीरके नि्वोणके पश्थात्‌ तीन केबछल्ञानी हुए 
और उनके पश्मात्‌ पाँच भ्रतकेवडी हुए । जिनमेंसे अन्तिम श्रत- 
केवली भद्रवाहु ये। इनके समयमें मगधमें बारह वर्षका भयकर 
दुर्भिक्ष पढ़ा । तब ये अपने संघके साथ दक्षिणकी ओर चढे गये 
और फिर छौट फर नहीं आये | अतः दुर्भिक्षके पश्चात्‌ पाटली- 
पुत्रमें भद्रबाहु स्वासीकी अनुपस्थितिमें जो अंग साहित्य 
संकदित किया गया बह एकपक्षीय कट्दठाया, दूसरे पक्षने उसे 
स्वीकार नहीं किया, क्योंकि दुर्भिक्षके समय जो साधु सगधमें 
ही रह गये थे, सामयिक कठिनाइयोंके कारण वे अपने आचारमें 
शिथिल् हो गये थे। यहींसते जैनसंघ दिगम्बर और श्वेताम्बर 
सम्प्रदायमें बंट गया और उसका साहित्य भी जुदा जुदा दो गया | 
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श्र तकेवल्ली भद्गबाहुके पञ्चातू कोई श्रुतफेवल्नी नहीं हुआ। 
चोदह पूर्वों मेंसे ४ पूब उनके साथ ही ल॒प्त हो गये । उनके पश्चात्‌ 
११ आचाये ग्यारह अग ओर दस पूर्वोंके ज्ञाता हुए। फिर पाँच 
आचाय ग्यारह अंगके ज्ञाता हुए। पूर्घोका ज्ञान एक तरहसे नष्ट 
ही दो गया और छुटपुट ज्ञान बाकी रद्द गया | फिर चार आचार्य 
केवल प्रथम भाचारांगके ही श्ञाता हुए और अंग ज्ञान भी नष्ट 
अष्ट हो गया। इस तरद्द कांतक्रमसे विलिछन्न दोते होते बोर 
निवोणसे ६८३ वे बीतने पर जब अंगों और पूर्बांके बचे खुचे 
झानके भी लुप्त द्वोनेका प्रसंग उपस्थित हुआ तब गिरिन,र पव॑त 
पर स्थित आचाये धरसेनने भूतवलि और पुष्पदन्त नामके दो 
सर्वोत्तम साधुओंकी अपना शिष्य बनाकर उन्हें श्रुताभ्यास 


$ 
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कराया । इन दोनोने अतका अभ्यास करके पदट्शण्डागम नामके 
सूत्र प्रभ्थकी रचना प्राकृत भाषामें की । इसी समयके लगभग 
शुणघर नामके आधाय हुए। उन्होंने २३३ गाथाओंमें कसाय 
पाहुड या कषायप्रासृत प्रन्थ की रचना की। यह कषायप्राश्ृत 
आधचाय परम्परासे आयमंक्षु और नागहस्ति नामके आचार्योको 
प्राप्त हुआ । उनसे सीखकर यतिव्ृषभ नामके आचायने उनपर 
बृत्तिसृत्र रचे, जो प्राकृतमें हैं और ६००० छोक प्रमाण हैं। इन 
दोनों मद्दान अन्थोंपर अनेक आधायोने अनेक टीकाएँ रचीं जो 
आज उपलब्ध नहीं हैं । इनके अन्तिम टीकाकार दोरसेत्ाचाये 
हुए ये घढ़े समथे विद्वान्‌ थे। इन्होंने पट्खण्डाभमपर अपनी 
सुप्रसिद्ध टीका धवढछा शक खं० ७३८ में पूरी की। यह टोका 
७२ हजार ऋ्ोक प्रमाण है। दूसरे मद्दान प्रभथ कसायपाहुडपर 
आओ इन्होंने टीका छिखी । किन्तु वे उसे बीख हजार जोक प्रमाण 
बिखकर ही स्वगंवासी द्वो गये । तब उनके सुयोग्य शिष्य जिन- 
सेनाचायने ४० हजार प्रमाण और छिखकर शक सं० ७५६ में 
उसे पूरा किया। इस टीकाका नाम जयघवला है ओर वह ६० 
हजार ज्छोक प्रमाण है। इन दोनों टीकाओंकोी रचना संस्कृत 
ओऔर प्राकृतके सम्मिश्रणसे की गई है। बहुभाग प्राकृतमें हे । बीच 
बीचमें संस्कृत भी आ जाती दे, जैसा कि टीकाकारने स्वयं 
ढिखा दै-- 
“प्रायः प्राकृतमारत्या ऋचित्‌ संस्कृतमिश्रया | 
मणिप्रवालन्यायेन प्रोक्तोडय॑ग्रन्थविस्तरः ॥” 

पट्खरडागमका दी अन्तिम खण्ड मद्दाबंध है जिसको 
रचना भूतर्वाल आचायने की थी। यह भी प्राकृतमें है और 
इसका प्रमाण १० हजार है। इन सभो ग्रन्थोमिं जेन कम सिद्धान्त- 
का बहुत सूदम ओर गदन वर्णन है । 
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चिश्काठक्े ये तीनों महान ग्रन्थ मूढ़बिद्री ( दक्षिण कनारा ) 
के जैन भगण्डारमें ताढ़पत्रपर सुरक्षित थे। वहाँके अट्राशक 
सद्दोदय तथा पंचोंकी उदाक्त मावनाके फक्षर्वरूप अब इन तोनोंका 
प्रकाशन हिन्दी टोकाके साथ हो रदा है । 

ईसाकी दसवीं शताब्दीमें दक्षिणमें नेमिचन्द्र सिद्धान्त 
चक्रवर्ती नामके एक जैनाचाय हुए। वे उक्त तीनों आगम ग्रन्धोंके 
सद्दान विद्वान थे । उन्होंने उनसे संकलन करके गोमट्रखार तथा 
रब्पिसार क्षपणासार नामक दो सग्रह प्रन्थ रचे, जो प्राकृत 
गाथाबद्ध महान प्रन्थ हैं । उनमें भी जीव, कम और कर्मोंके 
क्षपण यानी विनाशका सुन्दर किन्तु गदन वर्णन दै। दोनों प्रन्थोंपर 
संस्कृत टीकाएँ भी उपलब्ध हैं ओर जयपुरफे रव० प० टोढर- 
मलजीकी जयपुरी भाषामें रचो हुई भाषाटीका भी उपलब्ध है 
इन टीकाओंके साथ यह महान प्रन्थ कई ख्डोंमें छुपकर 
प्रकाशित द्वो चुका है। 

इंसाकी प्रथम शताब्दीमें इन्दकुन्तद मामफे एक महान 
आचाय हो गये हैं। इनके तीन ग्रन्थ समयसार, प्रबचनसार और 
पंचास्तिकाय अतिप्रसिद्ध हैं जो कुन्दकुन्दत्रयीके नामसे भी झ्यात 
हैं। तीनों प्राकृतमें हैं। समयसारमें विविध दृष्टियोंसे आत्म- 
तस्वका सुन्दर विवेचन है, जेन अध्यात्मका यह अपू् ग्रन्थ दे । 
न्वी शतीके अध्यात्म प्रेमी आचाय अमतचन्द्र सूरिने इस प्रन्थ- 
पर संस्कृतमें कठछशकी रचता की दे जो बढ़ी हृदयद्दारिणो है। 
सतरद्वों शवाब्दोके कविवर बनारखीदासने इन कलछशोंका 
हिन्दी में अत्यन्त रोचक पद्यानुबाद किया है। 

प्रवचनसार ओर पद्चास्तिकायमें जेनामिसत तत्त्वोंका युक्ति- 
पूणु विवेचन दे । कद्दा जाता है कि आयाय कुन्दकुन्दने बहुतसे 
प्राश्तोंकी रचना को थी, किन्तु धनमेंसे आज फेवल्ञ आठ प्राशुत 
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उपलब्ध हैं। तमिल भाषाके तिकुरछ काव्यके रचयिता भी इन्हीं 
को कहा जाता है | इनके शिष्य उम्रास्थामि या उप्ाश्वाति नामके 
जैनाथाये थे, जिन्होंने सर्वप्रथम जेनवाझायको संस्कृतसूत्रोंमें 
नियद्ध करके तत्त्वाथंसूत्र नामके सूत्रप्रन्थकी रचना की। इस 
प्रन्थके दस अध्यायोंमें जोब आदि खात तस्‍्तवोंका सुन्दर विवेचन 
किया गया है! अपने अपने धर्मोंमें गीता, कुरान और बाइबिछ- 
को जो स्थान प्राप्त है वद्दी स्थान जैनघमेमें इस प्रन्थको प्राप्त है। 
दिगम्बर और ग्ताम्बर दोनों ही सम्प्रदाय इसे मानते हैं । दोनों 
ही परम्पराझओंके आचायोंने उसके ऊपर अनेक टीकाएँ रचो हैं, 
जिनमें अकलकदेवका तत्त्वा्थ राजवातिक और विद्यानन्दिका 
तक्त्वाे इडोकवार्तिक उल्लेखनीय हैं । दोनों द्वी वार्तिकग्रन्थ बढ़े 
दी प्रौदशेडो में रचे गये हैं और जेनद्शनके अपूबे प्रन्थ हैं । 

दशन और न्यायशासत्रमें स्वासी समनन्‍्तभद्र ओर सिद्धसखेन 
दिवाकरकी रचनाएँ उल्डेखनीय हैं। स्वामो समत्तभद्रने भराप्त 
मीमांसा नामका एक प्रकरण प्रन्थ रचा है, जिसमें स्याद्रादका 
सुन्दर विषेचन करते हुए इतर दशेनोंकी विचारपूर्ण आठोचना की 
गई है। इस आप्तमीसांसापर स्वामी अकलंकदेवने “अष्टशती” 
नामका प्रकरण रचा है और धअ्रषष्टशतीपर स्वामी विद्यानन्दिने 
अष्टसहस्ती नामकी टोका रची है। यह अष्टसहसी इतसी गहन 
है कि इसके सममनेमें कष्लहस्रोका अनुभव होता दै। इन्हों 
विद्यानन्दिकी आप्रपरीक्षा और प्रमाणपरीक्षा भी भाषा, विषय 
और विवेचनका रृष्टिसे द्रष्टव्य हैं । 

अकलंकदेबकी जननन्‍्यायका सजक कहा जाय तो कोई 
अत्युक्ति नहीं है। इन्द्रोंने टोका प्रन्थोंके सिवा सिद्धिविनिश्चय, 
नस्यायविनिश्वय, छघीयशख्लय, प्रसाणसम्रह आदि अनेक प्रकरणाप्रन्थ 
रचे हैं जो बहुत दी क्लिष्ट जौर गदइन हैं । इन प्रकरणोंपर आधचायें 
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अनन्तवीय, थादिराज और प्रभाचन्द्र नामके प्रकाण्ड जेन 
नेयायिकोने विस्तृत व्याख्या प्रन्थ रचे हैं जो बहुत दी महत्त्वपूर्ण 
हैं। माणिक्यनन्दि आधायेका परोक्षामुख नामक सूत्रग्रन्थ जेन- 
न्‍्यायके अभ्यासियोंके लिये बड़े ही कामका है। इसपर आचार्य 
प्रभाचन्दने प्रमेयकमलछमातेण्ड नामका मद्दान व्याख्या प्रन्थ रचा 
है। उसे अति संक्षिप्त करके अनन्तवीये नामके अआधचायने प्रमेय 
रल्लमाला नामकी टीका बनाई है। पात्रकेसरीका त्रिक््षण 
कदथन, श्रीदत्तका जल्पनिर्णय आदि कुछ ऐसे भी मह्क्त्वपूरा 
प्रन्थ हैं जो आज अनुपलब्ध हैं किन्तु अन्य प्रन्थोंमें उनका उल्लेख 
मिक्षता है 

पुराण साहित्यमें दरिवंशपुराण, महापुराण, पश्मचरित आदि 
प्रन्‍्थोंका नाम उल्लेखनोय है । जैन पुराणोंका मूल प्रतिपाद्र विषय 
६३ शलाका पुरुषोंके चरित्र हैं। इनमें २४ तोथकर, १२ चक्रवर्ती 
£ बकदेव, ६ वासुदेव और ६ प्रतिवासुदेव हैं। जिनमें पुराण 
पुरुषोंका पुस्यचरित वर्णन किया गया हो उसे पुराण कद्दते हैं । 
हरिवंश पुराणमें कौरव और पाण्डवोंका वर्णन है और पहा- 
चरितमें श्रीराम घन्द्रका वणंन है। इस तरहसे ये दोनों प्रन्थ 
क्रमशः जैन महाभारत और जेन रामायण कह्दे जा सकते हैं.। 
इनके सिवा चरितग्रन्थोंका तो जैनसाहित्यमें भण्डार भरा है। 
सकलकीति आदि आचार्योंने अनेक चरित ग्रन्थ रचे हैं । आचार्य 
जदासिंद नन्दिका वरांगचरित एक सुन्दर पौराणिक काव्य है। 
काव्यसाहित्य भो कम नहीं हैं। बीरनन्दिका चन्द्रप्रभचरित, 
हरिचन्द्रका घसंश्माभ्युद्य, धनंजयका द्विसन्धान और वास्भट्टका 
जेमिनिवोण काव्य उश्षकोटिके मद्दाकाव्य हैं । 

अपभंश भाषामें तो इन पुराण ओर चरित ग्रन्थोंका संस्कृतसे 
भी अधिक बाहुल्य है। अपभ्रंश भांषामें जैनकवियोंने खूब 


साहित्य २११ 


रचनाएँ की हैं । स्वयंभु, पुष्पदन्त, कनकामर रइघु आदि अनेक 
कवियोंने अपअंश भाषाके साहित्यको समृद्ध बनानेमें कुछ उठा 
नहीं रखा | 

कथा साहित्य भी विशाज्ञ है। आचाय दरिषेणशका कथाकोझ 
बहुत प्राचीन ( ई० सं० ६३२ ) है। आराधना कथाकोश, पुण्या- 
श्रव कथाकोश थादि अन्य भरी बहुतसे कथाकोश हैं जिनमें 
कथाअकि द्वारा धर्माचरणका शुभ फल और अधर्माचरणका 
झशुभ फछ दिखलाया गया है। चम्पू काव्य भी जैनसाहित्यमें 
बहुत हैं | सोमदेवका यशस्तिछक 'चम्पू, हरिचन्द्रका जीवन्धर 
चम्पू ओर अहंद्यासका पुरुदेव चम्पू उत्कृष्ट चम्पूकाव्य हैं। गयष- 
ग्रन्थों में वादीभमसिद्दकी गद्यचिन्तामणि उल्केखनोय है। नाटकोंमें 
दृस्तिमल्क्के विक्रान्वकौरब, मेथिडोकल्याण, अंजना पवनंजय 
आदि दशेनोय हैं। स्तोत्र साहित्य भी कम नहीं है, मद्दाकयि 
धनंञजयका विषापद्वार, कुमुद चन्द्रका कल्याण मन्दिर आदि स्तोन्न 
साहित्यकी दृष्टिसे भी उत्डष्ट हें। स्वामो समन्तभद्रके स्वयंभू 
स्तोत्रमें तो जैनदशनके उच्चकाटिके सिद्धान्तोको कूट कूटकर भर 
दिया गया है। बह एक दाशेनिक स्तवन है। नीति प्रन्थोकी भी 
कमी नहीं है। वादीभमसिंदका क्षत्र चुड़ामणि काव्य एक नीति- 
पूर्ण काव्य प्रन्थ है। आचाये अमितगतिका सुभाषितरन्नसंदोद, 
पद्मनन्दि आचायकी पद्मननिद पद्नविशतिका और मदाराज अमोघ- 
ब्षेको प्रभोत्तर र्ञमात्ला भो सुन्दर नीतिपन्थ हैं । 

इसके सिवा ष्योतिष, आयुर्वेद, व्याकरण, कोष, हन्व, 
अलंकार, गणित और राजनीति भादि विषयोंपर भी जैनाचार्योंकी 
अनेक रचनाएं आज उपलब्ध हैं| ब्योतिष और आधुर्ण द विषयक 
साहित्य अभी प्रकाशमें कम आया है। व्याकरणमें पून्यपाद 
डेवनन्दिका जैनेन्द्र व्याकरण ओर शाकटायनका शाकटायन 


रद लैनपर्म 


व्याकरण सल्लेखनीय हैं । कोषमें घनंजय नाममाला और विश्व- 
कोचनकोश, अलंकारमें अलंकार चिन्तामणि, गणितर्में महावीर 
गणितसार संग्रह और राजनीतिमें सोमदेवका नोीतिवाक्याशृते 
स्मरणीय हैं | 

यह तो हुआ संस्कृत और प्राकृत साहित्यका विहंगावछोकन | 

द्रवेड़ियन भाषाञ्रोंमें भी जैनाचायोने खूब रचनाएँ को हैं । 
सनन्‍्हींके कारण एक तरहसे उन भाषाओंकों मद्दक््व मिला है। 
कनढ़ी भाषामें रचना करनेवाले अति प्राचोन कवि जैन थे । 
कन्नढ़ साहित्यको उन्नत, प्रौद् और परिपूर्ण बनानेका श्रेय जैना- 
चायोँ और जेन क्वियोंको दी प्राप्त है। तेरहवीं शताब्दो तक 
कझ्नढ़ भाषाके जितने प्रौद प्रन्थकार हुए वे सब जेन द्वीथे। 
“पंप भारतः सरश महदाप्रबन्ध ओर “शब्दसणिदर्पण” सद्श 
शास्त्रीय अन्थोंको देखकर जेन कवियोंके प्रति किसे आदर बुद्धि 
सत्पन्न नहों होती । कनोटक गद्य अन्थों में प्राचीन “बामुण्हराय- 
पुराण” के ठेखक वीर मातंण्ड चश्मुण्डराय जैन दी थे। आदि 
पंप, कविचक्रवर्ती रन्‍न, अभिनव पंप, कत्तिदेवी आदि ककि 
जैन दो थे। 


'कर्मोटक कवि चरिते” के मूलठेखक आर. नरसिद्दाचायने 
जेनकवियोंके सम्बन्धमें क्रपने उद्गार प्रकट करते हुए कट्दा है-- 
“जेती ही कन्नढ़ भाषाके आदि कब हैं। आज तक उपलब्ध सभो 
प्राचीन और उत्तम कृतियाँ जेन कवियोंकी दी हैं। प्राचीन जेन 
कि ही कन्नढ़ भाषाके सौन्द््य एवं कान्तिके विशेषतया कारण 
हैं। पंप, रन्‍न और पोन्नको कवियोंमें रतन मानना उचित है। 
अन्य कवियोंने भी १४वीं शताब्दीके अन्त तक सर्वेश्छाध्य चम्पू- 
काव्योंकी रचना की है। कन्नढ़ भाषाके सद्दायक छन्‍्द, अलंकार, 


सांहित्य स्ष््कैः 


व्याकरण, कोष आदि ग्रन्थ अधिकतया जेनियोंके द्वारा ही 
रखित हैं ।” 

यहाँ यह बतल्ला देना अनुचित न होगा कि वृक्षिण और फनों 
टकका जितना जन साहित्य है वह सब द्वी द्गिम्बर जन 
सम्प्रदायके विद्वानोंकी' रचना है। तथा दिगम्बर सम्प्रदायके 
जितने प्रधान-प्रधान आचार हैं वे प्रायः सब ही कर्णोटक देशके 
निबासी थे, और न फेवल ससकृत और प्राकृतके ही ग्रन्थकतों थे, 
किन्तु कनढ़ी के भा प्रसिद्ध प्रन्थकार थे । 

तमिछ भआाषाका साहित्य भी प्रारम्मकाछसे ही जेनघर्म और 
जेनसंस्क्ृतिसे प्रभावित है| 'कुरछ” और “नाछदियार” नामके दो 
मद्दान्‌ ग्रन्थ उन जेनाचार्योंकी कृति हैं जो तामिल्देशमें बस गये 
थे । इन प्न्थोके अवतरण उत्तरवर्ती साद्ित्यमें बहुतायतसे पाये 
जांते हैं। तामिलका नोतिविषयक साहित्य काव्यस्ताहित्यकी अपेक्षा 
प्राथीन है और उसपर जेनाचाग्रौंका विशेष प्रभाव है। 'पढमोकि' 
के रचयिता भी जेन थे । इसमें बहुमूल्य पुरातन सूक्तियाँ हैं। 
कुरछ ओर नादियारके बाद इसका तीसरा नम्बर है। 'तिन माल 
नू रैम्वतु! के लेखक भी जन थे। यह अन्थ आनज्नार तथा युद्धके 
सिद्धास्तोंका वणन करता दे। पश्चातवर्ती टीकाकार के द्वारा इस 
ग्रभ्थके अबतरण खूब लिये गये हैं। इसी सम्लुदायका एफ प्रन्थ 
जाय मणिक्रडिगे” हे जो वेणवा छन्दमें है 

तभिक्ष साषाके पाँच मद्दाकाव्यॉमेंसे चिंतामणि, सिक्षप्पढि 
कारम और वलेतापति जेनलेखकोंको कृति हैं। सिलप्पडिकारम्‌ 
खझत्यन्त महत्वपूर्ण वमित मनन्‍थ है | यह प्रन्थ साहित्यिक रीतियोंके 
विषयमें प्रमाणभूत गिना जाता है। इसके तोन मदाखंड हैं ओर 
कुछ अध्याय तीस हें 

पाँच रघु काव्य हैं--यशोधरकाव्य, चूड़ामणि, उदयन कके, 


श्देट लैनबर्म 


नागकुमार काव्य ओर नोलकेशी | इन पाँचों काव्योंके रतों 
जेन आधाये ये। जैन लेखकोंने तमिठ भाषाका व्याकरण भी 
रचा है। “नप्नोड” तमिक भाषाका बहु प्रचछित व्याकरण है। 
यह स्कू्ों और कालिजोंमें पढ़ाया जाता है। निधण्टु प्रन्थे्मि 
दिवाकर निघण्टु, पिंग निघरटु ओर गुणमरिण निघण्ठुका नाम 
सल्लेखनीय है। जैनॉने गणित और ज्योतिषके सम्बन्धमें भो 
रचनाएँ की दें | इस तरह तमिऊ भाषा जेन-साहित्यसे भरपूर है। 

शुजरातो भाषामें भी दि० जेनकवियोंने अनेक रचनाएँ की 
हैं, जिनका विवरण “जेनगुजेर कविओ' से प्राप्त द्ोता है। ब्रह्ष 
जिनदासने अनेक रासोंकी रचना की दे। ब्र० झानसागरने अनेक 
छोटी छोटी त्रत कथाएं रची हैं। उत्तरकात्नीन अन्य भी अनेक 
प्रन्थकारोने गुजरातोमें रचनाएँ की हैं । 

दिगम्वर सादित्यमें हिन्दी प्रन्थोंकी संख्या भी बहुत है। 
इघर ३०० वर्षोमें अधिकांश अ्रन्थ हिन्दीमें हो रचे गये हें। 
जैन श्रायकके छिये प्रति दिन स्वाध्याय करना आवश्यक है। 
अतः जन खाधारणकी भाषामें जिनवाणीको निषद्ध करनेकी 
चेष्टा प्रारम्भसे हो होती आई है । इसीसे हिन्दी जेन साहित्यमें 
गद्य ग्रन्थ बहुतायतसे पाये जाते हैं । छगभग सोल्षहवीं शताब्दीसे 
छेकर हिन्दी गध भप्रन्थ जैन साहित्यमें उपछब्ध हैं और इसढिये 
हिन्दी भाषाके कमिक विकासका अध्ययन करनेवारोके लिये 
के बढ़े कामके हैं। सेद्धान्तिक प्रन्थोंमें ऊपर गिनाये गये 
सक्त्वाथंसूत्र, स्बोय सिद्धि, राजवार्तिक, गोसट्रसार, प्रवचननसार, 
पत्चास्तिकाय, श्रमयसार, पट्खर्टागम, कषाय प्राभ्त आदि 
महत्त्वपूर्ण प्रन्थोंकी हिन्दी टीकाएँ मोजूद हैं। न्याय प्रन्थोंमें भी 
परौक्षामुख, आप्तमीमांसा, प्रमेयरत्नमाढा, न्यायदीपिका और 
शस्‍्वाथशहोकवार्तिक जेसे मद्दान प्रन्थोंदी हिन्दी टीकाएँ 


झहित्य श्र 


शपटबव्घ हैं। इन टीका भन्‍्थोंका अध्ययन केवल हिन्दों भाषा- 
आधी भ्रान्तोंमें ही प्रचक्षित नहीं है किन्तु गुजरात, मदाराष्ट्र 
आर सुदूर दक्षिण प्रान्तके जेनी भी उनसे क्षाभ उठाते हैं 
इस तरह जेनघस का साहित्य हिन्दी भाषाके प्रयारमें भी सद्दायक 
हो रहा है। प्रायः सभी पुराण प्रस्थों और अनेक कथा भन्थोंका 
अनुवाद हिन्दी भाषामें हो चुका है। अलुवादका यह कार्ये 
सर्वश्रथम जयपुरके विद्वानोंके द्वारा दुढ़ारी भाषामेँ प्रारम्भ किया 
गया था। आज्ञ भी उनके अनुवाद उसी रूपमें पाये जाते हैं । 

यद्द तो हुई अनुवादित सादित्यकी चचों । स्वतंत्ररूपसे भी 
दिन्दी गश और हिन्दी पद्म दोनोंमें जैनसिद्धान्वको निबद्ध किया 
गया है। गय-साहित्यमें पं० टोडरमलजीका मोक्षमाग प्रकाशक 
अन्य और पदा-साहित्यमें पं० दौद्धवरामजीका छहढाछा जैन 
सिद्धान्तके अमृुल्य रत्न हैं। पं० दोडरमछजी, पं० दोछतराम, 
'पं० सदासुख, पं० बुघजन,, प० ग्ञानतराय, भैया भ्रगवतीदास, 
पं० ज़यचन्दजी भादि अनेक विद्वानोंने अपने समयकी दिन्दी 
भाषामें गद्य अथवा पद्म अथवा दोनोंमें अपनो रचनाएँ को 
हैं। बीनतो, पूजापाठ, धार्मिक भजन, आदि भो पयांप्त हैं। 
फ्य साहित्यमें मी अनेक पुराण और चरित रचे गये दें । 

हिन्दी जैन सादित्यकी एक सबसे बढ़ी विशेषता यह है 
कि उसमें शान्त रसकी सरिता हो सबंत्र प्रवाहित दृष्टियोचर 
डहोतो है। संस्कृत और प्राकृतके जैन ग्रन्थकारोंके समान हिन्दी 
जैन प्रन्थकारोंका मी एक द्वी छश्य रहा है कि मनुष्य किसी 
-सरह सांसारिक विषयोंके फन्‍्देसे निकककर अपनेको पदचाने 
और अपने उत्थानका प्रयत्न करे । इसो लक्त्यको सामने रखकर 
खबने अपनी अपनी रचनाएँ की हैं। दिन्दी जेन साहित्यमें ही 
'नहीं, अपितु हिन्दी सादित्यमेँ कविवर बनारसीदाखजोकी 


रद्द ब्रेनबर्ल 


झआासरमकथा तो एक अपृथ दी वस्तु है। उनका नाटक समयसार 
भी अध्यात्मका एक अपू प्रन्थ है। 


इवेताम्बर-साहित्य 


पाटलीपुन्नमें जो ऊंग संकल्नित किये गये थे, कालक्रमसे वे 
भी अ्रव्यवस्थित द्वो गये। तब महावीर निवोणकी छठी शताब्दीमें_ 
आये रकन्दिककी अध्यक्षतामें मथुरामें फिर एक सभा हुईं और 
उसमें फिरसे शोष बचे अंग साहिस्यको सुव्यवस्थित किया गया । 
इसे साथुरो वाचना कहते हैं। इसके बाद महावीर निवोणको 
दसवीं शतीमें वज्लमी नगरी (काठियावाढ़) में देविंगणि कषमा- 
अ्रमणके सभापतित्वमें फिर एक सभा हुई। इसमें फिरसे ग्यारह 
जंगोंका संकठन हुआ | वारइवाँ अंग तो पहले द्वो लुप्त दो चुका 
था। अबतक स्मृतिके आधारपर ही अंग साहित्यका पठन-पाठन 
चलता था, किन्तु अब वीर नि० सं० ६८० (ई० स० ४५३ ) के 
छगभग उन्हें पुस्तकारूढू किया गया। विद्यमान जैन आगर्मोकी 
व्यवस्था [ग्रुख्यरूपसे उसके सम्पादक देवद्धिगणिको आभारी 
है। उन्होंने उन्हें अध्यायोमिं विभक्त किया । जो भाग 
ज्ुटित हो गये थे उन्हें अपनी बुद्धिके अनुखार ख्म्बद्धों किया। 


१ समय सुन्दरगणिने अपने सामाचारी शतकमे लिखा है-- 

“श्रीदेवद्धिगणि क्षमाश्रमणेन श्रीवीराद अशीत्यधिक नवशत- 
( ६८० ) वर्ष जाठेन द्वादशवर्षीयदुर्निक्षवशात्‌ बहुतरसाधु 
व्यापत्तो बहुभ्र॒तत्रिच्छित्तों च॒ जातायां 2९ 9८ »< भव्य क्ोकोपका- 
राय ,भुवभक्तये 'च भीसंघाप्रद्दात्‌ शवावशिष्टतदाकातीनसबे- 
साधून्‌ घलभ्यामांकांय तन्मुखादू विच्छिन्नावशिष्टान्‌ न्यूनाधिकान. 
जुटिताइश्ुटितान आगमाछापकान्‌ अनुक्रमेण स्वम॒त्या संकरुण्य 
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डा० जेकोवीके कथनामुसार देवर्द्िगणिके पञ्मात्‌ भो जैन 
आगम्मोमें बहुत फेरफार हुआ है । 

» ” “ श्वेताम्वरोंका सम्पूर्ण जैनागम छे भागमें'विभक्त है, १ ग्यारह 
अंग--आचारांग, सूत्रकृतांग, स्थानांग, समवायांग, भगवतों 
ज्ञाताघधसंकथा, उपाधकद॒शां, भंतकृदशा, अनुत्तरोपपातिक, प्रइन 
व्याकरण और विपाकसूत्र । २ बारद्द उपाग--ओऔपपातिक, राज- 
प्रइन, जीवाभिगम, प्रशापना, जम्बृद्वीपप्रशप्ति, चन्द्रप्रशप्ति, 
प्रक्षप्ति, निरयाजली, कल्पावतंस, पुष्पिक, पुष्पर्चाक्षक और 
वहिदशा । ३ दस प्रकोणंक--चतु:शरण, भातुर प्रत्याख्यान, भक्त, 
संस्तार, तन्दुछ्वचारिक, चन्द्रवेधक, देवेन्द्रस्तव, गणिविद्या, 
महदाप्रत्याब्यान और बीरस्तव | ४ छः छेदसूत्र--निशो थ, मद्दा 
निशीय, व्यवहार, दशाअतस्कन्घ, वृद्दत्कल्प, पत्लकुलप। ४ दो 


सूत्र--नन्दीसूच और अनुयोगह्वार । ६ चार मूलसूत्र 
उश्तराष्ययन, आवश्यक, दशवेकालिक ओर पिण्डनियुक्ति 


पुस्तकारूढा: कंता:। ततो सूछतो गणघरभाषितानामपि तस्संक- 
छनान्तरं सर्वेषामपि आगमानां कर्ता श्रीदेवर्द्धिगणश्रमाश्रमण 
पएव जात: ।” 

“अर्थात्‌ू--श्रीदेवद्धिगणि क्षमाद्वमणने वीर नि० सं० ९८० में--- 
बारह वर्षके दुभिक्षके कारण बहुतसे साधुओोंके मर जानसे बहुतसे भ्रतके 
नष्ट हो जानेपर, मव्यजीबोंके उपकारके लिये शास्त्रकी भक्तिसे प्रेरित होकर 
संघके आम्रहसे बाकी बचे सच साधुओंको वलमी नगरीमें बुलाकर, उनके 
मुजसे बाकी बचे, कमती, बढ़ती, त्रुटित, अज्ुदित भागमके वाक्योंका अपनी 
बुढ्धिके अनुसार संकलन करके उन्हें पुस्तकमें लिखवाया । इसलिये मूलमें 
गणघर प्रतिपादित होनपर संकलन करनेके कारण सभी आगमोंके कर्ता 
ओदेवर्दिंगणि क्षमाअ्रमण कहलाये |? 


श्ष्ट जैनपर्म 
ये पताढीस प्रस्थ आगम कहे जाते हैं। इनको भाषा आपषेप्राकृत 
कऋहकातो है। इनमें आचार, त्र॒त जेनतस्थ, ब्योतिष 
आदि विविध विषयोंका वशन है। दिगम्वर सम्प्रदायके साहित्यमें 
अंग और अंगवाष्म प्रन्थोंके नामों तथा उनमें वर्णित विषयोका 
लल्लेख मिछता है, किन्तु उसमें उपांग आदि भेद नहीं हैं। 
अंतान्वर सम्प्रदायमें चन्द्रप्रश्षप्ति, सूर्यप्रश्नप्ति, जम्बद्वीपप्रश्षप्तिको 
रपांग माना है किन्तु दिगम्बर साहित्यमें इनको गणना दृष्ि- 

यवादके एकमेद परिकममें की है। इसी तरद्द दृशवैकाछिक, 
उत्तराष्ययन, कल्पव्यवह्वार और निशीय नामके प्रन्थोंको अंगबाह्य 
बतढाया है। दिगम्वर सम्प्रदायमें अंगोंके अतिरिक्त जो भी 
साहित्य दे यह सब अंगबाह्य माना गया है। 

श्रेताग्वर परम्परामें देवद्धिंगणिके पम्चातू जिनमद्रगणि क्षमा 
श्रमण नामके एक विशिष्ट आचाये हुए। इनका विशेषावश्यक 
आधष्य एक उश्च कोटिका भ्रन्थ है। इसमें तकपूरं शेठीसे शानकी 
सुन्दर च्चो की गई है । जिस तस्वाथसूत्रका उल्लेख हम दिग: 
म्वर साहित्यमें कर आये हैं, उसपर एक भाष्य भी है, जिसे कुछ 
विद्वान्‌ स्वोपल्न मानते हैं । इसपर आधाये सिद्धस्नेनगणिका 
तत्त्वार्थ भाष्य एक विस्तृत टीका है। आगमिक सादित्यके ऊपर 
भी अनेक टीकाए उपछब्ध हैं। नवांग वृत्तिकार श्रीअमयदेव- 
सूरिने नौ आगमोंपर संस्कृत भाषामें सुन्दर टोकाएं रची हैं । इस 
दष्टिसे मज्लघारी द्ेमचन्द्रका नाम भी उल्डेखनोय दे, इन्दोंने भी 
आगमिक साहित्यपर विद्वत्तापूर्ण टीकाएँ लिखी हैं। विशेषावश्यक 
आध्यपर रचो इनकी टोका बहुत ही सुन्दर दै। 

इवेताम्थर सम्प्रदायमें क्ंत्रिषयक साहित्य भो पर्याप्त दै 
जिसमें कर्म प्रकृति, पंचसप्रह, भाचीन और नवीन कमप्रन्थ उल्लेख- 
नोय हैं। १श१वों शठोमें भीदेवेन्द्रसूरिने नवीन कमेप्रन्थों की रचना 
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स्वोपज्ञ टीकाके साथ की थी। इनकी टोकाझोंमें कमंसाहित्यकी 
विपुछ सामग्री संकक्षित है। न्‍्यायविषयक साहित्य में सिद्धसेन 
दिवाकरका न्यायावतार जेनन्यायका आय्यमन्थ माना जाता है। 
इनका सन्‍्मति तक प्रकरण भी बहुत महत्वपूर्ण प्रत्थ है, इसमें 
आगमिक मान्यताओंको भी तककी कसौटीपर कसनेका प्रयत्न 
किया गया है । इस प्रकरण प्रन्थपर अभयदेव सूरिको मद्दत्त्वपूर्ण 
टीका है। इस सम्प्रदायमें हरिभद्रसूरि नामके एक प्रख्यात विद्वान 
हो गये हैं। किवदन्ती है कि इन्होंने १४०० प्रकरण प्रन्थ रचे थे | » 
इनके उपलब्ध दाशनिक अन्थंमें अनेकान्तवाद प्रवेश, अनेकान्त 
जयपताका तथा शाख्रवार्ता समुच्चयका नाम उल्लेखनीय है। 
तत्त्वार्थ सूत्रपर भी इन्होंने एक टीका लिखी है। वादिदेवसूरिका 
प्रसाणनय तत्त्वाछोकालकार तथा उस्रकी स्वोपश्व वृत्ति स्याद्वाद 
र॒तनाकर व आचाये देसचन्द्रकी श्रमाणमीसांसा मल्लिषेणसूरिको 
स्याद्वादमंजरी भो न्यायशाखत्रके सुन्दर ग्रन्थरत्न हैं। सतरद्दवीं 
शतीमें आचाये यशोबिजय भी एक कुशछ नैयायिक हुए हैं, 
इन्होंने विद्यानन्दिको अ्रष्टतहस्तीपर एक टिप्पण रचा है तथा 
नयोपदेश, नयासृत तरंगिणी, तकपरिभाषा श्रादि अनेक प्रन्थ 
रचे हैं । जेनधमके दाशनिक सिद्धान्तोंपर इन्होंने नये दृष्टिकोशसे 
विचार किया है तथा नव्यन्यायकी शेलीमें भी प्रन्थ रचे हैं। 

पुराण साहित्यमें विमछसूरिका पठमचरिय ( प्मचरित ) 
एक प्राकृतकाव्य है। यद्द प्राचीन समझा जाता है। इसमें राम- 
चुन्द्रकी कथा दे । वसुदेव इिन्डी भी प्रात भाषाका पुराण है 
इसमें मद्दाभारतकी कंथा है। यद्द भो प्राचीन है। आचाये 
हेमचन्द्रका त्रिशष्टिशक्नाकापुरषचरित भी उल्लेखनीय है । 
अन्य भी अनेक ग्रन्थ हैं। 

काव्योंमें देमचन्द्रका अ्याश्रय सहाकाव्य, अभयदेवका जयन्त- 
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विजय, सुनिचन्द्रका शान्तिनाथथरित अच्छे काव्य सममे जाते 
हैं। गद्य काव्यमें घनपाठ कविको तिछकम्ज़री एक सुन्दर 
आाख्यायिश्ा प्रन्थ है। नाटकोंमें रामचन्द्र सूरिका नल-विज्ञास, 
सत्य हरिश्नन्द्र, राघवाभ्युद्य, निर्भेयव्यायोग आविका नाम 
उल्लेखनीय है। जयसिंदका हम्मीरमदमदेन एक ऐतिहासिक 
नाटक है । इसमें चौलुक्यराज वीरधवलके द्वारा हृम्मोर नामके 
यबनराजको भगानेका वर्णन है। 


है | कथा साहित्यका तो यहाँ भण्डार भरा है। उसमें उद्योतन 
सूरिकी कुबछुयमाछा, दरिभद्रको समराइच्चकष्टा और पाद- 
'लिप्तकी तरंगवती कहा अतिप्रसिद्ध है। कुबल्यमाला तो प्राकृत 
साहित्यका एक अमूल्य रत्न है। प्राकृत भाषाके अभ्यासियोंके 
लिये बहुत उपयोगी है। इसी तरह आचाये सिद्धर्षिकी उप- 
मितिभव प्रपद्बचकथा भारतोय सादित्यका प्रथम रूपक ग्रन्थ माना 
जाता दै। 

व्याकरणमें आचाये देमचन्द्रका सिद्ध हेम व्याकरण अति- 
प्रसिद्ध है। इसीका आाठवाँ अध्याय प्राकृत व्याकरण है, जिससे 
अच्छा दूसरा प्राकृत व्याकरण आज उपलब्ध नहीं है। कोषामिं 
भी देमचन्द्रका अभिधान चिन्तामणि, अनेकाथे संग्रह, देशी 
नाममाज्ा, निघंट शेष, अभिधान राजेन्द्र तथा 'पाइअसह- 
महण््णव” अपूर्व कोषम्न्थ हैं । 


प्रबन्धोंमें चन्द्रभभ सूरिका प्रभावक चरित, भेरुतुंगका प्रबन्ध 
चिन्तामणि, राजशेखरका प्रबन्धकोश तथा जिनप्रभसूरिका 
विविध तीर्थेकल्प महत्वपूर्ण हैँ। अन्य भी अनेक विषयोपर 
साहित्य पाया जाता है। अपश्रंश भाषाका साहित्य भी पर्याप्त 
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है, जिसमें घनपाठकी “भविसयतत कहा” अतिप्रसिद्ध हे। स्वोन्न 
साहित्य भी विपुल है । 

खेताम्वर सम्प्रदायका अधिकतर आवास गुजरात प्रान्तमें 
है। अतः गुजराती भाषामें भी काफी साहित्य मिक्षता है, 
जिसका परिचय  जेन गुजर कविओ! नामक प्रन्थसे भ्राप्त हो 
खकता है । 

विदेशी भाषाशोंमें भी जेन साहित्य पाया जाने क्षगा है । 
जमेन विद्वान्‌ स्व० हमेन याकोबीने कई प्रन्थोंका सम्पादन 
किया था। उनमें उनको कल्पसुम्रकी , प्रस्तावना तथा 
4348८7८0 [300005 5 (06 ४95? नासमकी ग्रन्थमाछामें प्रका- 
शित जेनसूत्रोंकी प्रस्तावना पढ़ने योग्य है। जमन विद्वान प्रो० 
स्ठेज्ननप्‌का 'जेनिष्म” भी अच्छा प्रन्थ है। रब० वीरचन्द्र राघव- 
चन्द्र गांधीने अमेरिकाके जिकागो नगर में हुए सबंधम सम्मेक्लन- 
में जो भाषण जे नधर्म के सम्बन्धमें दिये थे, वे “कर्म फिछोछोफ़ो? के 
नामसे छप चुके हैं | न्‍्यायावतार, सम्मतिवर्क वगैरहका अंग्रजो 
अनुवाद भी दो चुका है। ओर भो अनेक प्रन्थ हैं । दिगम्वर- 
साहित्य भी अंग्रेजीमें पयाप्त है । 

उपसेद्ार 

जेन साहित्य अब बहुत प्रकाशमें आ रहा है और नई 
शैल्ीसे उसका सम्पादन भो होने लगा है। उसके अभ्यासियोंके 
लिये अब उतनी कठिनाई नहीं जायेगी, ज्ञितनी पहले जाती रही 
है। अतः जेनघम के जो भुद्‌दे इस पुस्तकमें दिये गये हैं, उनका 
विशेष और विस्तृत परिचय प्राप्त करनेके इच्छुक पाठकोंको 
उसका अध्ययन करना चाहिये। अन्वेषकॉके किये उसमें पर्याप्त 
सामभी है । 


५-विविध 
१-जैनसंघ 

मुनि आर्यिका और आवक आविका इनके समुदायको जैन- 
संघ कद्दते हैं | मुनि ओर आर्यिका गृह त्यागी बर्ग है और श्रावक 
आवबिका गृद्दी बगे है। जेनसंघमें ये दोनों बर्ग बराबर रहते हैं। 
जब ये वे नहीं रहेंगे तो जैनसंघ भी नहीं रहेगा, और जब 
जैनसंघ नहीं रहेगा तब जैनघर्म भी न रहेगा । 

यद्यपि ये दोनों वर्ग जुदे-जुदे हैं, फिर भी परस्परमें इन 
दोनोंका ऐसा गठबन्धन बनाये रखनेका प्रयत्न किया गया है कि 
दोनों एक दुसरेसे जुद़े नहों हो सकते ओर दोनोंका परस्परमें 
एक दूसरेपर कुछ नियंत्रण या प्रभाव जैसा कुछ बना रहता हे । 
हिन्दूधम के साधु सनन्‍्तोंपर जैसे उनके गृइस्थोंका कुद्ध भी अंकुश 
नहीं रहता, वेसी बात जेनसंघमें नहीं है। यहाँ शील्ग्रष्ट और 
क॒दाचारी साधुओंपर बराबर निगाह रखी जाता है और किसी- 
की स्वच्छन्दता अधिक दिनोंतक नहीं चल पाती। शभ्राज्ञ तो 
संघव्यवस्था अस्त-व्यस्त हो गई हे भोर खाधुओंमें भो नियमनका 
अभाव दो गया है, किन्तु पदकते यद्द बात नहीं थो। पहले 
आाचायंकी स्वीकृति और अनुज्ञाके बिना कोई साधु अकेला 
विद्दार नहीं कर सकता था। और झमेक्ते विद्वार करनेकी आज्ञा 
उसे दी दी जाती थी ज्ञिसे चिरकालकफे सदृबाससे परख छिय। 
जाता था | मुनि दीक्षा भी दरेकको नहीं दी जाती थी। पहले 
उसे संघरममं रखकर परखा जाता था और यह्द जञाननेका प्रयत्न 
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किया जाता था कि वह किसो गाहरिथिक, राजकीय या अन्य किसी 
कारणसे घर छोड़कर भागा तो नहीं है। यदि उसके चित्तमें 
वसस्‍्तुतः वेराग्यभावना प्रवल होती थी तो उसे सर्वेस्ंघके समक्ष 
जिनदीक्षा दी जाती थी। साधुसंघमें एक प्रधान आचाय द्वोते 
थे और कुछ अवान्तर आचाये होते थे । वे सब मिलकर संघका 
नियमन करते थे। प्रायश्रित्त, विनय, वेयावत्य, स्वाध्याय और 
व्यानकी ओर साघधुवर्गका खास तोरसे ध्यान दिलाया जाता था। 
प्रत्येक साधुके डिये यह आवश्यक था कि वह अपने अपराधों 
की आलोचना आचायके सन्मुख करे भौर आचाय॑ जो प्रायश्वित्त 
दें ठउसे सादर स्वीकार करे । प्रतिदिन प्रत्येक साधु प्रातःकाल 
उठकर अपनेसे बढ़ोंको नमस्कार करता था और जो रोगी या 
असमर्थ साधु दोते थे उनकी सेवा-शुभषा करता था। इस सेवा 
शुश्रषा या जेयावृत्यका जैनशा्स्रोंमें बढ़ा महत्व बतक्षाया है और 
इसे आशभ्यन्तर तप कहा है। इसी प्रकार आर्यिकाझोंकी भी 
व्यवस्था थी। दोनोंका रहना वगेरद्द बिल्कुछ जुदा होता था। 
किसी साधुको आर्यिकास्रे या भार्यिकाको साधुसे एकान्तमें बात- 
चोत करनेकी सख्त मनाई थी, ओर अमुक दूरीपर बैठनेका 
आदेश था। 

साधुवर्ग राजकाजसे कोई सरोकार नहीं रख सकता था। 
साधुके जो दस कल्प-अवश्य करने योग्य आचार बतज्ञाये हैं 
उनमें साधुके छिये राजपिण्ड-राजाका भोजन प्रदण न करना 
भी एक आधार हे। राजपिण्ड प्रहण करनेमें अनेक दोष 
बतढाये हैं । 

हिन्दू धम में धार्मिक क्रियाकार्ड ओर धार्मिक शाल्रोंके 
अध्ययन अध्यापनके लिये एक वर्ग द्वी जुदा दोनेसे हिन्दू धमके 
अहुयायी गृहस्थ अपने धमके ज्ञानसे तो एक तरहसे शूल्यसे दी 

१८ 
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हो गये और आचारमें भी फेवढ ऊपरी वातोंतक दी रह गये। 
किन्तु जैनघम्ममें ऐसा कोई वर्ग न होनेसे और शाख्र स्वराष्याय 
तथा व्यक्तिगत सदाचरणपर जोर दोनेसे सब श्रावक और 
श्राविकाएँ जेनधमके शान और आचरणसे वंचित नहीं हो सफे । 
फलत: साधु और आर्यिकाश्रोंके आचारमें कुछ भी त्रटि द्ोनेपर 
वे उसको झट आँक लेते थे । ऐसा लगता दै कि दिगम्वर सम्प्र 
दायमें भ्रद्वाश्कयुगमें मुनियोमें शिथिढाचार कुछ बदू चला था 
ओर छोगोंमें मुनियोंकी ओरसे यहाँतवक अरुचि सो द्वां चढी थी 
कि भावक उन्हें भोजन भी नहीं देतेये। अतः उए समयके 
सोमदेव सूरि ओर पं० आरशाधरज्ञीको अपने अपने श्रावका चारमें 
गहस्थोंकी इस कढ़ाई का पिरोध करना पढ़ा था। 
सोमदेवसूरि क्षिखते हैं-- 
“भुक्तिमात्र प्रदाने तु का परीक्षा तपस्विनाम्‌। 
ते सन्‍्तः सन्‍्त्वप्न्तो वा ग़ही दानेन झुडथति ॥”? 
यशात्तलक० | 
अथात्‌--“आहारमात्र देनेमें मुनियोकी क्‍या परीक्षा करते 
हो, चाहे वे खज़न हों या असब्बन हों। गृदृत्थ दान देनेसे ही 
शुद्ध द्वोता है ।? 
पं० आशाधरजी छिखते हं--- 
“विन्यस्थैदट॑ युगीनेषु प्रतिमास॒ जिनानिव । 
भक्त्या पूर्वमुनीनचत्‌ कुतः भ्रयोज्तिचर्चिनाम्‌ ॥६४)॥” 
सागारघर्मा० | 
अरथात--“जैसे प्रतिमाओंमें तीथकुरोंकी स्थापना करके उन्हें. 
पूजते हैं वेसे ही इस युगके साधुओं प्राचोन मुनिर्योकी 
स्थापना करके भक्तिपूवंक उनकी पूजा करबा चाहिये । जो लोग 
ज्यादा क्षोदत्तेम करते हैँ उनका कल्याण कैसे हो सकता दे (०? 
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गृहस्थोंकी इस जागरूऋताके फक्षस्वरूप हो जेनघम में अना- 
चारकी वृद्धि नहीं हो सकी ओर न उसे प्रोत्साइन ही मिक् 
सका । जैन गृहत्थोंमें सदासे झाखरममंश्ञ विद्वान द्वोते आये हैं। 
जिन विद्वानोंने बड़े बढ़े प्रन्थोंकी द्िन्दी टोकाएं की हैं वे सभी 
जैन गृहस्थ थे । उन्होंने अपने सम्प्रदायमें फेलनेवाले शिथिक्षा- 
चारका भी डटकर विरोध किया था, जिसके फछ्त्वरूप एक 
नया सम्प्रदाय बन गया और शिथिज्ञाचारके सर्जेकोका छोप 
ही हो गया। 

जैनसंधमें स्रियोंको भी आ्रादरणीय स्थान ,प्राप्त था। द्गिम्बर 
सम्प्रदाय यद्यपि स्त्रीमुक्ति नहीं मानता फिर भी आर्यिका और 
श्राविकाओ्ोंका बराबर सनन्‍्मान करता है और उन्हें बहुत ही 
आदर और श्रद्धाकी रष्टिसे देखता है। जैनसंघमें विधयाको जो 
अधिकार प्राप्त हैं वे हिन्दूघमेमें नहीं हैं। जैन सिद्धान्तके अनु- 
सार पुत्ररद्धित विधवा ख््रो अपने पतिकी तरफसे प्राप्त सम्पत्तिको 
माक्षकिन दो सकतो है, अपने सत पति तथा उसके उत्तराधिका- 
रियोंकी सम्मतिके बिना दत्तक छे सकती है । 

जैनसंधमें चारों वर्णंके छोग सम्मिल्षित हो सकते ये। शुद्व- 
को भी घर्ससेवनका अधिकार था। जैसा कि लिखा दै-- 

ू द्रोड्प्युपस्कराचारवपुशुदयाउस्तु ताइशः | 
जात्या द्दीनीडपि कालादिलब्धो ह्मत्माउस्ति घर्ममाक ॥२२॥१ 
सागारघर्मा ० । 

अर्थातू-- उपकरण, आचार और शरीरकी शुद्धि दोनेसे 
शूद्र भो जैनधर्मेका अधिकारी दो सकता है; क्योंकि काढलब्धि 
आदिके मिलनेपर जातिसे द्वीव आत्मा भो धर्मका अधिकारी 
द्वोता दे ।? 

किन्तु जिनदीक्षाके योग्य तीन द्वी बे माने गये दें । किसो 
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किसी आचायेने तीनों वर्णोंको परस्परमें विवाह और खानपान 
करनेकी भो अनुज्ञा दी है। यह बात जैनसघकी विशेषताको 
बतलाती है कि अद्दिसा अगुव़्तका पाठन करनेवाक्षोंमें जैन- 
शासत्रोंमिं यमपाल चण्डालका नाम बढ़े आदरसे छिया गया दे । 
स्वामी समन्तभद्रने तो यहाँतरू छिखा है-- 

“उम्पग्द्शनसम्पक्षमप मातंगदेहछम । 

देवा देवं॑ बिदुमंस्म गूढ़ाज्ञारानतरौजसम्‌ ॥ २८ ॥” 

रलकरड श्रा० ) 


अर्थात्‌-सम्यर्दशेनसे युक्त चाण्डालको भी जिनेन्द्रदेव 
राखसे ढके हुए अज्ञारके समान ( अन्तरंगमें दोप्रिसे युक्त ) देव 
मानते हैं 
जैनसंघकी एक दूसरी उल्लेखनीय विशेषता यह है कि 
प्रत्येक जैनको अपने साधर्मी भाईके प्रति वेसा द्वी स्नेह रखनेकी 
हिदायत है जैसा स्नेह गौ अपने बच्चेसे रखती है। तथा यदि 
कोई साधर्मी किसी कारण परसे च्युत होता था तो जिस 
सपायसे भी बने उस उपायसे उसे च्युत न होने देनेका प्रयत्न 
किया जाता था और यह सम्यक्त्वके आठ अंगोंमेंसे था। साथ 
ही साथ किसी भी साधर्मोका अपमान न करनेकी सख्त आज्ञा 
थी, जेसा कि छिखा है-- 
#स्मयेन योउन्यानत्येति कर्मस्थान, गर्विताशयः | 
सोच्त्येति घमंमात्मीय न घर्मों घामिकैविना ॥ २६ ॥” 
र्करंड श्रा० | 
जो व्यक्ति घमंडमें आकर अन्य घमौत्माओोंका अपमान 
करता है बद्द अपने धर्मका अपमान करता है, क्योंकि धार्मिकों के 
बिना धर्म नहीं रहता !! 
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इस तरह जैनसंघक्नी विशालता, उदारता और उसको 
संगठनशक्तिने किछ्ी समय उसे बढ़ा बल दिया था और 6सीका 
यद्द फन्न है कि बौद्धधर्मेके अपने देशसे लुप्त दो जानेपर भी 
जैनघम बना रहा और अबतक कायम है। किन्तु अब वे बातें 
नहीं रहों। लोगोमें साधर्मीवात्सल्य लुप्त होता जाता है। 
अहकार बढ़ता जाता है। और किसीपर किसीका नियंत्रण नहीं 
रद्दा है। इस्रोलिये वह संगठन भी अब शिथिल्न द्ोता जाता है। 


२-संघमेद 
जैन तीथडुरोंने धमका उपदेश किसी सम्परदायविशेषकी 
इृष्टिसे नहीं किया था | उन्होंने तो जिस मार्गपर चलकर स्वयं 
स्थायी सुख प्राप्त किया, जनताके कल्याणके ढिये दी उसका भ्रति- 
पादन किया। उनके उपदेशके सम्बन्धमें छिखा है-- 
“अनात्मार्थ बिना रागैः शास्ता शाह सतो हितम्‌। 
ध्वनत्‌._ शिल्पिकरस्पर्शान्मु रण: किमपेक्षते ॥ ८ ॥” 
रक़करंड शआ० ॥ 
अथोत्‌--तीथेछुर बिना किसी रागके दूसरोंके द्वितका उफ- 
देश देते हैं। शिल्पीके दाथके रपशंसे शब्द करनेवाठा मृदल्ञ फका 
कुछ अपेक्षा करता दै ।! 
अथोत्‌ जैसे शिज्पीोका हाथ पैंढते हो सवज्षसे क्रेि निक- 
लो है वैसे दो श्रोताओंकी द्वितकामनासे प्ररिष होकर ब्रीवराम के 
द्वारा द्वितोपदेश दिया जाता है। इसीछिये उनका उपदेश किसो 
बर्गविशेष या जाविविशेषके छिये न होकर प्राशिमात्रके डिये 
होता है। उसे सुननेके छिये मनुष्य देज, स्त्री पुरुष, पशु-पश्षी 
सभी आते हैं। और अपनी अपनी रुचि, श्रद्धा और शक्तिके 
अनुसार दितकी बात छेकर चछे जाते हैं। किन्तु जो जोथ 
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उनकी था्तोको स्वीकार करते हैं और जो स्वीकार नहीं करते वे 
दोनों परस्परमें बेंट जाते हैं. और इस तरहसे सम्प्रदाय कायम 
दो जञाता है। 

भगवान्‌ महावीरसे ढाई सो वर्ष पहले भगवान पाश्चनाथ 
हो चुके थे। मगवान्‌ मदहावीरके खमयमें भी उनके अनुयायी 
मौजूद थे। उन्हींमेंसे भगवान्‌ मद्दावीरके माता-पिता भी थे। 
भगवान्‌ सहावीरने भी उसो मार्गपर चछकर तीथंडूर पद प्राप्त 
किया और उसी मा्गका उपदेश किया। इस तरहसे उनके 
समयमें समस्त जनसंघ अभिन्नथा। और आगे भी अभिन्न 
रहा | किन्तु भ्रतकेवडी भद्रबाहुके समयमें मगधमें जो भयंकर 
दुर्भिक्ष पढ़ा, उसने संघर्ेदको जन्म दिया । 

दिगम्वरोंकी मान्यताके अनुसार सम्राट चन्द्रगुप्ते समयमें 
बारद्द बर्षका भयंकर दुर्भिक्ष पढ़ा । उस समय जेल साधुओंको 
संख्या बहुत ज्यादा थी। सन्रको भिक्षा नहों मिक्न सकती थी। 
इस कारण बहुतसे निष्ठाबान्‌ ृृढ़त़ती साधु श्रतकेवछी भद्रबाहुफे 
साथ दक्षिण भारतको चले गये जोर शेष स्थूढभद्गरके साथ वद्दीं 
: शष्ट गये। स्थुढभद्रके आधिपत्यमें रहनेबाडे साधुओंने सामयिक 
परिस्थितियोंसे पीड़ित होकर वल्च, पात्र, दस्ड वगेरह उपाधियों- 
को स्वीकार कर छिया। जब दक्षिणकों गया साधुसंघ लौटकर 
आया और उसने वहाँके साधुओंको वद्मपात्र वंगेरहके साथ 
पाया तो उन्होंने उनको सममाया। मगर वे माने नहीं, फक्षत 
संघ्ेद हो गया। नम्नताके पोषक साधु दिगम्बर कदलाये और 
बस्त्पात्रके पोषक साधु अ्वताम्वबर कदलाये । 

खश्वतास्थरोंकी सान्यताके अनुसार मगधमें दुर्भिक्ष पड़नेपर 
अद्रवाह्‌ रवासी नेपाढकी ओर चले गये ये। जब दुर्भिक्ष हटा 
ओर पाठछीपुत्रमं बारह अंगोका संकलन करनेका आयोजन 
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किया गया तो भद्रबाहु उसमें सम्मिल्लित नहीं हो सके । फलतः 
अद्रवाहु और संघके साथ कुछ खींचातानी भी द्वो गई जिसका 
वणन आचाय हेमचन्द्रने अपने परिशिष्ट पव में किया है। इसी 
घटनाको कद्यमें रखकर डा० हमेन जेकोवोने जेन सूत्रोंकी 
अपनो प्रस्तावनामें लिखा है--- 


“पाटलीपुत्रमें भद्रवाहुकी अनुपस्थितिमें ग्यारह अंग एकत्र 
किये थे | दिगम्बर और श्ेताम्बर दोनों ही भद्रबाहुको अपना 
आचार्य मानते हैं। ऐसा होनेपर भी श्वेताम्बर अपने स्थविरोंकी 
पद्टावढी भद्रबाहुके नामसे आगे नहीं चलाते किन्तु उनके 
समकालीन स्थविर सम्भूतिविजयके नामसे आगे चलते हैं । 
इससे यह फलछित होता है कि पाटलीपुत्रमें एकत्र किये गये 
अंग केवल श्वेताम्बरोंके ही माने गये, समस्त जैनसंघके नहीं ।” 

इन उल्लेखोंसे स्पष्ट है कि संघभेदका बीजारोपण दक्त 
समयमें हो हो गया था| 


श्रेताम्बर सादित्यके अनुसार श्रथम जिन श्रीऋषमभदेवने 
और अन्तिम ज्ञिन श्रोमहाबोरने तो अचेज़्क धमका हो उपदेश 
दिया किन्तु बीचके बाईंस तोथंहुरोंने सचेत्त और अचेक्ष दोनों 
घर्मोका उपदेश दिया। जैसा कि पत्चाशकमें छिखा है- 
आचेलको धम्मों पुरिम॒स्स घ पच्छिमस्स य जिणस्स | 
मज्श्ििमगाण जिणाणं होइ सचेलो अचेलो थ ॥१२॥? 
ओर इसका कारण यह बताया दे कि प्रथम ओर अन्तिम 
जिनके समयके साधु वक्रजड़ दोते हं-जिस तिस बहानेसे त्याज्य 
वेस्तुओंका भी सेवन कर लेते हैं अतः: उन्दोंने स्पष्टरूपसे 
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अचेलक अथोत्‌ वल्खधरद्वित ध्मेंका उपदेश दिया। इसके अनुसार 
पाश्चेंनाथके समयके साधु सवस्त्र रहते थे और उनके मद्दावीरके 
संघमें मिल जानेपर आगे चलकर शिथिलछाचारको प्रोत्साइन 
मिला और ग्वताम्वर सम्प्रदायको सृष्टि हुईं। ऐसा कुछ विद्वारनों- 
का मत है । इवेताम्बर विद्वान्‌ पं० वेचरदासजीने लिखा है- 
थ्रीपाश्वनाथ और अ्रीवर्धभानके शिष्योंके २५० वर्षके 
दरम्यान किसी भी समय पाश्वनाथके सम्तानीयोंपर उस समयके 
आचारद्दीन ब्राह्मण गुरुओंका असर पड़ा हो और इसी कारण 
उन्होंने अपने आचारोंमेंसे कठिनता निकालकर विशेष नरम 
और सुकर आचार बना दिये हों यह विशेष संभावित है । 
>< »< » पाश्चनाथके बाद दीप तपस्वी वर्धमान हुए । उन्होंने 
अपना आचरण इतना कठिन और दुस्स॒ह रखा कि जहांतक 
मेरा ख्याल है इस तरदइका कठिन आचरण अन्य किसी 
धर्माचार्यने आचरित किया हो ऐसा उल्लेख आजतकके इति- 
हासमें नहीं मिर्ता। >< »< »< वधमानका निर्वाण होनेसे 
परमत्याग मार्गके चक्रवर्तीका तिरोधान हो गया और ऐसा 
होनेसे उनके त्यागी नि्नेन्थ निर्मायकसे हो गये । तथापि मैं 
मानता हूँ कि वधमानके प्रतापसे उनके बादकी दो पीढ़ियोंतक 
श्रीवधमानका वह कठिन त्याग माग॑ ठीकरूपसे चलता रहा 
था। यद्यपि जिन सुखशीढियोंने उस त्यागमागकों स्वीकारा 
था उनके लिये कुछ छूट रखी गई थी और उन्हें ऋजुप्राशके 
सम्बोधनसे प्रसल रखा गया था तथापि मेरी धारणा मुजब के 
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उस कठिनताकों सहन करनेमें असमर्थ निकले । और श्रीव्ध- 
मान, सुधर्मा और जम्बू जैसे सम्थत्यागीकी छायामें वे ऐसे 
दब गये थे कि किसी भी प्रकारकी चीं पटाक किये बिना यथा 
तथा थोड़ी सी छूट लेकर भी वर्धमानके मागेका अनुसरण करते 
थे परन्तु इस समय वधमान सुधर्मा या जम्बू कोई भी प्रतापी 
पुरुष विद्यमान न होनेसे उन्होंने शीघ्र ही यह कह डाला कि 
जिनेश्वरका आचार जिनेश्वरके निर्वाणके साथ ही निर्वाणको 
प्राप्त हो गया । >< >< »< मेरी मान्यतानुसार इस संक्रानित- 
काहमें ही श्रताम्बरता और दिगम्बरताका बीजारोपण हुआ है 
और जम्बू स्वामीके निर्वाणके बाद इसका खूब पोषण होता 
रहा है। यह विशेष संभवित है। यह हकीकत मेरी निरी 
कह्पनामात्र नहीं है किन्तु वतेमान अन्थ भी इसे प्रमाणित 
करनेके सबलर प्रमाण दे रहे हैं। विद्यमान सूत्र अन्यों एवं 
कितनेक अन्थोंमें प्रसक्षेपात यही बतढाया गया है कि “अम्बू 
स्वामीके निर्वाणके बाद निम्नछिखित दस बाते विच्छेद्‌ हो गई 
हैं-मनःपर्ययज्ञान, परमावधिज्ञान, पुलाकलब्धि, आहारक शरीर, 
क्षपकश्नणि, उपशमश्रेणि, जिनकल्प, तीन संयम, केवल ज्ञान और 
दसवां सिद्धिगमन ।” इससे यद्द बात स्पष्ट हो जाती है कि जम्बू 
स्वामीके बाद जिनकल्पका छोप हुआ बतलाकर अबसे जिन- 
कल्पके आचरणको बन्द करना और उस प्रकारका आचरण 
करनेवालोंका उत्साह या वेराम्य भंग करना, इसके सिवा इस 
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उरलेखमें अन्य कोई उद्देश मुझे माठ्म नहीं देता | १८ »< 
जम्बू स्वामीके निर्वाणके बाद जो जिनकह्प विच्छेद होनेका 
वज़लेप किया गया है और उसकी आचरणा करनेवालेको 
जिनाज्ञा बाहर समझनेकी जो स्वार्थी एवं एकतरफी दम्भी 
धमकीका ढिढौरा पीटा गया है बस इसीमें श्रेताम्बरता और 
दिगम्बरताके विषवृक्षकों जड़ /समाई हुई है।” 


यद्यपि दिगम्बर खम्प्रदाय यद्ट नहीं मानता कि बीचके २२ 
तीथंछूरोंने सचेठ और अचेल घमेका निरूपण किया था। वह्द 
तो सब तोर्थद्वूरोंके द्वारा अचेछ भागेंका द्वी प्रतिपादन होना 
मानता दे । फिर भो पं० वेचरदाखजोके उक्त विवेचनसे संघभेद- 
के मूलकारणपर पयौप्त प्रकाश पढ़ता है । 

इवेताम्बर साहित्यमें दिगम्बरोंकी उत्पत्तिके विषंयमें एक 
कथा मिंढती है जिसका आशय इस प्रकार है--“रथवीरपुरमें 
शिवभूति नामका एक क्षत्रिय रहता था। उसने अपने राजाके 
लिये अनेक युद्ध जीते थे इसलिये राजा उसका खूब सन्मान 
करता था। इससे वह बड़ा घमरडी द्वो गया था। एक बार 
शिवभूति बहुत रात गये घर छोटा। माँने फटकारा और द्वार 
नहीं खोला । तब बह एक मठमें पहुँचा और साधु हो गया। 
जब राजाको इस बातको खबर मिली तो उसने उसे एक बहुमूल्य 
बस्र भेंट किया। आधचायने उस वस्लरको लौटा देनेकी आज्ञा दी । 
किन्तु शिवभूतिने नहीं क्षौटाया । रब आधघायेने उस वख्रके 
डुकढ़े करके उनके आसन बना डाछे। इसपर शिवभूति खुब 
क्रोधित हुआ और उसने प्रकट किया कि महावीरकी तरह मैं 


(३) जैनसाहित्यमें विकार पृ० ८७-१०५ | 
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भो वस्त नहीं पहरूंगा। ऐसा कद्द उसने सब वस्तोंकां त्याग कर 
दिया। उसकी बहिनने भी उसका अनुकरण किया । तब 
स्त्ियोंको नम्न न रहना चाहिये ऐपा मत शिवभूतिने जाद्धिर किया । 
और यह भी जाहिर किया कि स्त्री मोक्ष नहीं जा सकती । इस 
तरह मद्दावीर निवौणके ६०६ वर्ष बाद बोटिकोंकी उत्पत्ति हुई 
और उनमेंसे द्गिम्बर सम्प्रदाय उत्पन्न हुआ ।” 

दिगम्बर सम्प्रदायकी मान्यताके अनुसार भो श्वेताम्बर 
सम्प्रदायकी उत्पत्ति विक्रम राजाको_मत्युके १३६ वें वर्षमें हुई 
है। दोनोंमें सिफ ३ वर्षका अन्तर होनेसे दोनोंकी उत्पत्तिका 
काल तो छगभग एक हो ठद्दरता है। रद्द ज्ञातो है कथाको बात । 
सो मद्दावीरके द्वारा प्रतिपादित और आचरित दिगम्बरधम उनके 
बाद एक दम लुप्त दो जाये और फिर एक क्रद्ध साधुके नंगे दो 
जाने मात्रसे चछ पड़े और इतने विस्तृत और स्थायी रूपमें 
फैज्ञ जाये। यह सब कल्पनाकी वस्तु द्वो सकती है। किन्तु 
वास्तविकता इससे दूर है। जो इ्वेताम्बर विद्वान इस कथाको 
ठीक खमझते हैं वे भो इस बातको मानते हैं कि पहले साधु 
नमन रहते थे फिर धोरे-धीरे परिभ्रह् बढ़ो । 


उदाहरणके लिये श्वेताम्बर मुनि कल्कण विजयजीके शब्द्‌ 
दी हम यहाँ उद्धुत करते हैं--- 

“आरयरक्षितके स्वरग्वासके बाद धीरे घीरे साधुओंका 
निवास बस्तियोंमें होने छगा और इतके साथ ही नमताका भी 
अन्त होता गया । पहले बस्तीमें जाते समय बहुधा कटिबन्धका 
उपयोग होता था वह वस्तीमें बसनेके बाद निरन्तर द्वोने लगा 
घीरे धीरे कटि वखका भी आकार प्रकार बदरूता गया | पहले 
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मात्र शरीरका गुक्य अग ही ढकनेका विशेष रूयारू रहता था 
पर बादमसें सम्पूण नम्ता ढाँक लेनेकी जरूरत समझी गई और 
इसके लिये वस्रका आकार प्रकार भी बदलना पड़ा ।”” 

उपधियोंकी संख्यामें ज्ञिस क्रमसे वृद्धि हुई उसे भी मुनि- 
कल्याण विजयजीछे दी शब्दों में पढ़ें-- 

“पहले प्रतिव्यक्ति एक ही पात्र रखा जाता था। पर 
आयेरक्षित सूरिने वर्षाकालमें एक मात्रऊ नामक अन्य पात्र 
रखनेकी जो आज्ञा दे दी थी उसके फलस्वरूप ज।गे जाकर 
मात्रक भी एक अवश्य घारणीय उपकरण हो गया । इसी तरह 
झोलीमें मिक्षा छानेका रिवाज भी लगमंग इसी समय चाद. 
हुआ जिसके कारण पात्रनिमितक डपऋरणोंकी वृद्धि 'हुई। 
परिणाम स्वरूप स्थविरोंके कुछ १४ उपकरणोंकी वृद्धि हुई जो 
इस प्रकार है-? पात्र, २ पात्रबन्ध, रे पात्र स्थापन, 8 पान्र 
प्रमाजनिका, ५ पटल, ६ रजस्राण, ७ गुच्छक, ८, ९ दो 
चादर, १० ऊनी वस्त्र (कम्बल) ११ रजोददरण, १२ मुखपड्टी, 
१३ मात्रक और १४ चोलपट्टक। यह उपधि औषधिक अर्थात्‌ 
सामान्य मानी गई और आगे जाकर इसमें जो कुछ उपकरण 
बढ़ाये गये वे औपम्रहिक कहलाये । औपग्रहिक उपभिमें 
संस्तारक, उत्तरपट्टक, दंडासन और दंड ये खास उल्लेखनीय 
हैं । ये सन उपकरण आजकलके इवेताम्बर जैनमुनि रखते हैं।।” 


अनीनननममनानननान- 


(१) भ्रमण भगवान महाबीर। 


संघमेद र्ट५ 


एक ओर रवेताम्बर सम्प्रदायमें इस तरह साधुओंकी उपधिमें 
वृद्धि दोतो गई, दूसरी ओर शआआचारांगमें जो अचेज्नकताके 
प्रतिपादक उल्लेख थे उन्हें जिनकल्पीका आचार करार दे दिया 
गया और जिनकल्पका विच्छे द होनेकी घोषणा करके मद्दावीर- 
के अचेज्षक सार्गको उठा देनेका ही प्रयाख किया गया। तथा 
उत्तरकाछ में साधूके बस्तर पात्रका समथन बड़े जोरसे किया 
गया, यहाँतवक कि नम्न विचरण करनेवाले भद्दावोरके शरोरपर 
इन्द्रद्ारा देवदृष्य ढल्वाया गया। जेसा कि पं० बेचरदासजोीने' 
भी लिखा है-- 


“इस समाजके कुल गुरुओंमें अपने पसन्द पड़े वस्रपात्र 
वादके समथनके लिये पृवेके महापुरुषोंकों भा चीवरधारी बना 
दिया है और श्रीवद्धमान महामश्रणकी नम्नता न देख पड़े इस 
प्रकारका प्रयल्ल भी किया है। इस विषयके अनेक भ्न्ध 
लिखकर वख्र पात्रवाककों ही मजबूत बनानेकी वे आजतक 
कोशिश कर रहे हैं। उनके लिये आपवादिक माना हुआ वख 
पान्नवादका मार्ग औत्सर्गिक मागके समान हो गया है। वे इस 
विषयमें यहाँतक दौड़े हैं कि चाहे जैसे अगम्य जगलमें, भीषण 
गुफामें या चाहे जैसे पर्वतके दुग्म शिखरपर भावना भाते 
हुए केवलज्ञान प्राप्त हुए पुरुष या स्रीको जैनी दीक्षाके लिये 
शासनदेव कपड़े पहनाता है और वख्रके बिना केवल ज्ञानीको 
अमहाव्रती तथ। अचारित्री कहते तक भी नहीं हिचकिचाये । 


(१) इसके लिये पाठकोंको ेखकका लिखा हुआ “मथवान मह्दाबीरका 
अचेलक धर्म? नामक ट्रैक्ट देखना चाहिये । 
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कोई मुनि वखरहित रहें ये बात उन्हें नहीं रुचती । इनके 
मन वस्त्र पात्रके बिना किसीकी गति ही नहीं होती ।” 


दूसरी ओर दिगम्बर सम्प्रदायके आचाये कुन्दकुन्दने स्पष्ट 
घोषणा कर दी थी--- 

“ग वि सिज्झाइ वत्थचरों तिणसासणे जइ वि होइ तित्थयरो । 

णग्गो.. विमोक्‍्खमग्गो सेसा उस्मग्गया सब्वे ॥! 

अथोत्‌--जिनझासन में तीर्थेकुर ही क्‍यों नद्दो यदि बह 
बख्रधारो है तो सिद्धिको प्राप्त नहीं हो सकता। नग्नता दी 
मोक्षका मार्ग है, शेष सब उन्मागे हैं।! साथ ही खाथ उन्होंने 
यह भी कट्दा-- 

*८सग्गो पावइ दुख नग्गो संसारसायरे भमइ। 
नग्गो न लदद३ बो्हिं लिणभावणव्िओ सुइरं | 

अथीत्‌--जिन भावनासे रदित नग्न दुःख पाता दे, संसार- 
रूपी सागरमें भटकता है ओर उसे ज्ञानढाभ नहीं द्ोता ।? 

इस तरद्द एक ओरके शिथिढाचार और दूसरी ओरकी 
रढ़ताके कारण संधभेदके बीजोंमें अंकुर फूटते गये ओर धीरे * 
धोरे उन्होंने वृक्ष ओर महावृक्षका रूप घारण कर डछिया। 
प्रारम्भमें इवेताम्बरता और दिगम्धरताका यदद मेगढ़ा स्लिफ्र 
सुनिर्या तक ही था, क्योंकि उन्होंकी नग्गवा और सवस््रवाको 
छेकर यह उत्पन्न हुआ था। किन्तु आगे श्रावकोंकी भी क्रिया- 
पद्धतिमें उसे सम्मिलित करके आरावकोंमें भी झगड़ेके बीज बो 
दिये गये जो आज तीथक्षेत्रोंके कंगड़ेके रूपमें अपने विषफछ 
दे रहे हैं। इस बातके प्रभाण मिलते हैं कि प्राचीन काछ्मसें 

(१) षट्‌ प्राम० पृ० ६७। 

(२) षट प्रामत० पृ० २११। 
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दिगम्बरी और इवेताम्बरी प्रतिमाझोंका भेद नहों था। दोनों दी 
नग्न प्रतिमाओंको पूजते ये। मुनि जिन विजयज्ञीने (जन 
दिलैषो भाग १३, अंक ६ में ) छिखा है-- 

“अथुराके कंकराली टीलामें जो लगभग दो हजार वर्षकी 
प्राचीन प्रतिमाएँ मिली हैं, वे नम हैं और उनपर जो लेल हैँ 
वे इवेताम्बर कल्पसूत्रकी स्थविरावढीके अनुसार हैं 7” 

इसके सिवा १७वीं शताब्दीके श्वेताम्बर विद्वान पं० घर्म 
सागर उपाध्यायने अपने प्रवचनपरीक्षा नामक ग्रन्थमें लिखा है- 
८गिरनार और झज्चुजयपर एक समय दोनों सम्प्रदायोमें 
झगड़ा हुआ और उसमें शासन देवताकी कृपासे दिगम्बरोंका 
पराजय हुआ। जब इन दोनों तीर्थोपर इवेताम्बर सम्पदायका 
अधिकार सिद्ध हो गया, तब आगे किसी प्रकारका झगड़ा न हो 
सके इसके लिये रवेत/म्बरसंघने यद्ट निश्चय किया कि अबसे 
जो नई प्रतिमाएँ बनवाई जांय, उनके पादमूलमें वलख्रक्ला चिह् 
बना दिया जाय । यह सुनकर दिगम्बरियोंकों क्रोध आ गया 
और उन्होंने अपनी प्रतिमाओंको स्पष्ट नग्न बनाना शुरू कर 
दिया । यही कारण है कि सम्प्रति राजा आदिकी बनवाई 
हुई हल वखलांछन नहीं है और स्पष्ट नम्तत्व भी 
नहीं है ।” 


(१) इस तरहके अन्य भी प्रमाणोंके छिये जैन साहित्य और इतिहास 
घृ०७ २४१ से आगे देखें। 
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इससे यह बात अच्छी तरदद सिद्ध द्ोती है कि पहले दोनोंको 
प्रतिमाश्रोमिं सेद नहीं था। परन्तु अब तो दोनोंकी प्रतिभाश्रोंमें 
इतना अन्तर पढ़ गया है कि उसे देखनेसे आश्रय होता है। 
पं० वेचरदासजीने छिखा है--- 

“यह सम्प्रदाय ( रवे० सम्प्रदाय ) कटोराकटि सृत्रवाली 
मूर्तिको ही पसन्द करता है उसे ही मुक्तिका साधन समझता 
है। वीतराग सनन्‍्यासी फकीरकी प्रतिमाकों जेसे किसी बालककों 
गदनोंसे लाद दिया जाता है उसी प्रकार आमूषणोंसे श्रृज्नारित 
कर उसकी शोभागें वृद्धि की समझता है। और परमयोगी 
वद्धमान या इतर किसी बीतरागकी मूर्तिको विदेशी पोशाक 
जाकिट, कालर, घड़ी वगेरहसे सुप्रज्जित कर उसका खिलौने 
जितना भी सौन्दर्य नष्ट करके अपने मानवजन्मकी सफलता 
समझता है।” 

इस तरह परस्परकी खींचातानीके कारण जेनसंघमें जो 
जैद पढ़ा वह भेद उत्तरोत्तर बढ़ता ही गया ओर उस्रोके कारण 
आगे जाकर दोनों सम्प्रदायोंमे भी अवान्तर अनेक पन्‍्थ उत्पन्न 
होते गये । 
३-सम्प्रदाय और पन्‍थ 


दिगम्बर और इवेताम्बर दोनों ही सम्प्रदायोंके उपलब्ध 
साहित्यके आधारसे यद्द पता चक्ता है कि विक्रमकी दूसरी 
शताब्दीमें विशाल जेनसंघ स्पष्टहपसे दो भागोंमें विभाजित 


(१) जैन साहित्यमें विकार! | 
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हो गया। और इस विभागका मूछ कारण साधुओंका वस्त्र परि- 
धान था। जो पक्ष खाधुओंकी नम्नताका पक्षपाती था और उसे 
ही महावीरका मूल आचार मात्रता था वह दिगम्वर कहलाया, 
इसको मूलसंघ भी कहते हैं। ओर जो पक्ष वस्च-पात्रका समथन 
करता था वह श्वेताम्वर कददलाया। दिगम्वर शब्दका अथे है- 
विशा ही जिसका वस्त्र हैं, अधोत्‌ नप्न । और इवेतास्थर झब्दका 
अथ दहे-सफेद बस्खचबाठा। इस तरह प्रारम्भमें यद्यपि साधुर्ओोके 
वस्तरपरिधानको लेकर ही संघमेद हुआ किन्तु बादको उसमें भेदकी 
अन्य भी सामग्री जुटती गई और धीरे घीरे दोनों सम्प्रदायोमें 
भी अनेक अवान्तर पन्थ पैदा हो गये। किन्तु भेदके कारणोंपर 
दृष्टिपात करनेसे पता चछता है कि जेनधर्मके विभिन्न सम्प्रदार्यों- 
में तात्त्विक दृष्ठिसे भेद नहों है, वल्कि जो कुछ भेद है वह 
अधिकांशमें व्याबदारिक दृष्टिसे ही है। सभी जैन सम्प्रदाय 
ओर पन्‍थ अददिसखा ओर अनेकान्तवादके अनुयायी हैं, आत्मा, 
परमात्मा, सोक्ष, संसार आदिके स्वरूपके विषयमें उनमें कोई भेद 
नहीं है। सातों तक््वोंका स्वरूप सभी एकसा मानते हैं, कुछ 
परिभाषाओं बगेरहकों छोड़कर कम सिद्धान्तमें भी कोई सार्मिक- 
भेद नहों है। फिर भी जो भेद दे वद ऐसा है जो मिटाया नहीं 
जा सकता | किन्तु उस भदके कारण जो दिडोंमें भेदकी दीवार 
खड़ी हो चुकी है वद अवश्य गिराई जा सकती दे। अस्तु, 
अल अप ओर उसके अवान्तर पन्थोंका परिचय निम्न 
प्रकार है-- 


१ दिगम्बर सम्पदाय 


द्गिम्बर सम्प्रदायके साधु नम्न रहते हैं। वे जीव जन्तुको 
दूर करने के ज्षिये मोरपंखकी एक पोछी रखते हैं. ओर मदमूत्र 
१६ 


२९३ जैनपम॑ 

इन नामोंके विषयमें कुछ मतभेद भो है, जिसका उल्लेख भी 
आचाये इन्द्रनन्दिने किया है। कुछके मतसे जो गुहाओंसे आये 
थे उन्हें 'नन्दि', जो अशोकवनसे आये थे उन्हें 'देव”, जो 
प्नस्तूपोंसे आये थे उन्हें 'सेन!, जो शाल्मलि वृक्षके मूछसे 
आये ये उन्हें “वीर!, और जो खण्डकेसर पृक्षोके मूलसे आये 
थे उन्हें 'भद्र! नाम दिया गया | कुछके मतसे गुदावासों ननदि?, . 
अशोकवनसे आनेवाले 'देव”, पद्चस्तूपवासी सेन”, शाल्मि 
वृक्षवाले 'बीर! ओर खण्डकेसर वाले “अभद्र! और 'सि६? कदकाये । 

इल मतभ दोसे मालूम होता है कि आचाय इन्द्रनन्दिको भी 
इस संघमेदका स्पष्ट ज्ञान नहीं था, इसोलिये इस्र बातका भी 
पता नहीं चलता कि अमुककों अमुक सज्ञा ही क्‍यों दी गई। 
इन सब संज्ञाओं में नन्दि, सेन, देव और सिदध्द नाम दी विशेष 
परिचित हैं । भट्टारक' इन्द्रननिद आदिने अहंदूबछि आचार्यके 

“आयातौ नन्दिवीरी प्रकटंगिरिगुह्वासतोडशोकवाददू 

देवश्यान्योषपरालित इति यतिपौ सेनभद्राहयौ च। 

पद्मस्तप्यात्तगुत्ती गुणघरइषमः शाल्मलीइश्षमूला- 

निर्याती सिंहचन्द्री प्रथितमुणगणौ केसरात्खण्डपूर्वात्‌ |९६॥” 
३१ “तदैव यतिराणोडपि सबवनेमित्तिकाग्रणी । 

अहंदूबलिगुरुकचके संघसंघट्टनं परम्‌ ॥| ६ ॥ 

सिंहसंधो नन्दिसंघः सेनसंघो महाप्रभः | 

देवसंघ इति स्पष्ट स्थानस्थितिविशेषतः || ७॥ 

गणगच्छादयस्तेभ्यो जाता: स्वपरसौख्यदाः । 

न तन्न भेद: कोथ्प्यस्ति प्रत्र्यादिषु कमंसु ॥ ८ ॥? 

-- नीतिसार | 





पर्मबाय-पन्‍्य रृध्श 


द्वारा इन्हीं चार संघोकी स्थापना किये जानेका उल्डेख किया है । 
इन चार संघधोक्े भी आगे अनेक भेद-प्रभेद हो गये। 
साधारणत: संघोंके भेदोंको गण और प्रभेदों या उपभेदोंकों गच्छ 
कहनेकी परम्परा मिछती है। कहों कही संघोंको गण भी कहा है, 
जैसे नन्द्गण, सेनगण आादि। कहीं कहीं संघोंको 'अन्वय! भी कट्दा 
है, जैसे 'सेनानवय” । गणों में +ज्ञाट्खारगण. देशीयगण और कारणूर- 
शरण इन तीन गणोंके और गच्छोंमें पुस्तकगच्छ, सरस्वतीगच्छ, 
वक्रगरछ और तगरिलगचछके उल्लेख पाये जाते हैं। इन संघ, 
गण और गचछोंकी प्रग््या आदि क्रियाश्रॉमें कोई भेद नहीं दे । 
किन्तु दर्शनसारमें कुछ ऐसे भी संघांको उत्पत्तिका रल्लेख 
किया है, जिन्हें उसमें जेनाभास बतछाया गया दै। वे संघ हैं-- 
खेताम्बर, यापन्नीय, द्राबिढ़, माथुर और काष्ठा । इनमेंसे पहले 
दो संघोंका बणेन आगे किया गया दे, क्योंकि उनसे आचारके 
अतिरिक्त दिगम्बरोंका सिद्धान्तभेद भी है। शेष तीन जेनसंघ 
दिगम्बर सम्प्रदायके हो अवान्तर संघ हैं तथा उनके साथ कोई 
मद्दत््वका सिद्धान्तभेद भी नहों दहै। दशनसार' के अनुसार वि० 
सं० ५२६ में दक्षिण सथुरामें द्राविड़ संधकी उत्पति हुई। इसका 
संस्थापक आधचाये पृज्यपादका शिष्य वफ़नन्दि था। इसकी 
मान्यता है कि बीजमें जीव नहीं रद्दता, कोई वस्तु प्रासुक नहीं 


(१) 'सिरि पुजपादसीसो दाविड्संघस्य कारगो दुल्चो । 
णामेण  वजणंदी पाहुडवेदी महासत्यो ॥२७४॥ 
वीएसु णत्थि जीवो उब्मसण णत्पि फासु्गं णत्यि। 
साव्ज ण हु मण्णश ण गणइ गिहर्काप्पयं अड्ड ॥२६॥ 
कच्छ खेत बसहि वाणिजं कारिऊण जीबंतो। 
गहंतो सीयलणीरे पावं॑ पठर॑ समजेंदि ॥२७॥ 


श्प्ष जैनचर्म 
है। इसने ठंडे' पानीसे स्नान करके ओर खेती वाशिण्यसे जीवन 
निवोद करके प्रचुर पापका संचय किया । 


बि० सं० ७४३ में काष्ठासंघकी उत्पत्ति हुईं | इसका संस्थापक 
कुमारसेन मुनि था। इसने मयूरपिच्छको छोढ़कर गायके बालोंकी 
पिच्छी घारण की थी, और समस्त वागढ़देशमें उन्मागका प्रसार 
किया था। बह ख्थियोंको जिनदीक्षा देता था, क्षुल़्कोंकी बीर- 
चैयोका विधान करता था, जटा घारण करता था और एक छठा 
गुणब्रत (अणुघ्रत) बतछाता था। इसने पुराने शा््रोंकी अन्यथा 
रचकर मूढ छोकॉमें मिथ्यात्वका प्रचार किया था। इससे उसे 
अ्रमणसंघसे निकाज् दिया गया था। तब उसने काष्ठा' संघको 
स्थापना की थी । 

काष्वासंघको स्थापनाके दो सौ वर्ष बाद मथुरामें माथुरो- 
संघकी स्थापना रामसेनने की थो । इस संघके साधु पोछी नहीं 
रखते थे इसलिये यद्द संघ 'निप्पिश्छ” कह्दा जाता था| 

यद्यपि इन तीनों संघोंको देवसेन आचायेने जैनाभास कहा 











(१) “आसी कुमारसेणो णंदियडे विणयसेणदिक्खियओ | 
सण्णासभंबणेण य अगहिय पुण दिबखओ जादों ॥११॥ 
परिवजिऊण पिच्छ चमरं बित्तृूण मोहकलिदेण | 
उम्मग्गं संकलियं बागणविसए्स सब्वेस ॥३ण)। 
इत्यीणं पुण दिक्‍खा खुल्लयलोयस्स थीरचरियतत। 
ककसकेसमह्ण छंटठ च्॒गुणव्बद॑ णाम ॥३१५॥ 
सो समणसंघंबइशोी कुमारसेणो हु समयमिब्छत्तो। 
चत्तोवसमो रहो कट्ठं संघं॑ परूवेदि ॥३७॥” दर्शन> 

(२) “तत्तो दुसयतीदे' महुराणए माहुराण गुरुणाहो । 
णामेण रामसेणो णिप्िच्छ वण्णियं तेण ॥४०॥॥” दर्शन> 


सम्बदाब-पन्‍य श्शुध्‌ 


है किन्तु इनका वहुतसा साहित्य उपलब्ध है ओर उसका पठन- 
पाठन भी दिगम्बर सम्प्रदायमें होता है। हरिवंश पुराणके 
रचयिताने आचाये देवनन्दिके पश्चात्‌ वज॒सूरिका स्मरण किया 
है लोर उनकी दक्तियोंको धशासत्रके प्रवक्ता गणघरदेवकी तरह 
प्रमाण कद्दा है। यद वजसूरि वद्दी जान पढ़ते हैं जिन्हें द्राविज़ 
संघका संस्थापक कट्दा जाता है। ऐसी स्थितिमें यद्द प्रश्न द्वोता है 
कि दशनसारके रचयिताने इन्हें जैनाभास क्यों कहा ! क्‍योंकि 
दशनसारकी रचना हरिवंश पुराणके पश्चात्‌ वि० खं० ६६० में 
हुई है। इसका समाधान यह हो सकता है कि देवसेन सूरिने 
दर्शनसारमें जो गाथाएं दी हैं, उन्हें वे स्वयं पूर्वाचायक्ृत बतज्ाते 
हैं। पूर्वाचायोंक्ी दृष्टिमें द्राविढ़ आदि संघोंके साधु जैनाभास 
ही रहे होंगे। इसोलिये दशेनसारके रघयिताने भी रन्हें जैना- 
आभास बतकाया है, अन्यथा जिस शिथिक्षाचाारके कारण *न्होंने 
उक्त संघोंको जैनाभास कहा है, वह शियिछाचार मूलसंघी 
मुनियोमिं भी किसो न किसी रूपमें प्रविष्ट हो गया था। वे भी 
सन्द्रोंकी मरम्मत आदिके डिये गाँव जमीन आदिश्ा दान केने 
छगे थे । उपतछब्ध शिलाढेखोंसे यद्द स्पष्ट है कि मुनियोके अधि- 
कारमें भी गाँव बगीचे रहते थे । वे मन्दिरोंका जीर्णोद्धार कराते 
थे, दानशाक्षाएं बनवाते थे । एक तरदसे उनका रूप मठाघीशोके 
जेसा हो चक्षा था | किन्तु इसका यह मतलब नहीं है कि उस 
समयमें शुद्धाचारी तपस्वी दिगम्बर मुनियोंका सर्वेथा अभाव हो 
गया था अथबा सब उन्हींके अनुयायी बन गये थे। शाकब्बोक्त 
शुद्ध मागेके पाढनेवाले और उनको माननेवाले भी थे तथा उसके 
विपरीत आचरण करनेवाले मठपतियोंकी आलोचना करनेवात्ते 
भो ये. पं० आशाघरजीने अपने अनगारघर्मौसतके दूसरे अध्यायमें 
इल मठपति साधुभोंकी आढोचना करते हुए जिखा दै--द्रव्य 


२९६ बैनबर्म 


जिन छिंगके धारो मठपति स्लेच्छोंफे समान छोक और शाख्तसे 
पिरुद्ध आचरण करते हैं। इतके साथ मन, वचन ओर कायसे 
कोई सम्बन्ध नहीं रखना चादिये। 

ये मठाघीश स्राधु भी नम्न हो रहते थे, इनका बाह्ारूप 
दिगम्वर मुनियोंफे जैसा दी होता था। इन्द्दींका विकध्ितरूप 
अ्रद्टारक पद दे । 


तेर्हपन्थ और बीसपन्‍्थ 


अट्टारकी युगके शिथिज्ाचारके विरुद्ध दिगम्भर सम्प्रदायमें 
एक पन्‍्थका उदय हुआ, जो तेरहपन्थ फद्टछाया। कहद्दा ज्ञाता है 
कि इस पन्‍्थका उदय विक्रमकी सत्नदृ॒वी सदीमें पं० बनारसी- 
वासजीके द्वारा आगरेमें हुआ था। जब यह पन्‍न्थ तेरद पन्थके 
नामसे प्रचक्षित दो गया तो भट्टारकोंका पुराना पन्थ बीस पन्‍्थ 
कहडाने क्षगा। किन्तु ये नाम कैसे पढ़े यद्ट भभमी तक भी एक 
समस्‍या दी दे । इसके सम्बन्धमें अनेक उपपत्तियाँ घ्ुनो जाती 
हैं किन्तु उनका कोई प्रामाणिक आधार नहीं मिछता। 
श्वेताम्बराचाय मेघविजयने वि० स्ं० १७४७ के कगमग 
आगरेमें युक्ति प्रवोध नामका एक प्रन्थ रचा है। यह प्रन्थ पं० 
बनारसीदासजोके मतका खण्डन करनेके छिये रचा गया है। 
इसमें वाणारसी मतका स्वरूप बतछाते हुए लिखा है-- 
“तम्हां दिगंबराणं एए भट्टारगा विणों पुजा। 
तिलवुसमेत्तो जेसि परिग्गहों णेब ते गुरुणों ॥|१६।॥ 
लिणपडिमाणं भूसणमलछारुहणाइ अंगपरियरणं | 
वाणारसिओ  वारइ दिगंबरस्सागमाणाए ॥२०॥” 


अ्थौतू-'द्गिम्बरोके भट्टारक भी पूज्य नहीं हैं। जिनके तिक्ष- 
तुष मात्र भी परिम्रह हे वे गुरु नहीं हैं। कायारसी मतवाले 


सम्भदाव-पन्‍्य १९७ 


ईज़न प्रतिमाजोंकों भूषण साछा पहनानेका सथा अंग रचना करने- 
का भी निषेध द्गिम्धर आगर्मोकी आश्ञासे करते हैं ।” 

आजकल जो तेरद पन्‍्थ प्रवत्तित है वह भद्टारकों या परि* 
अहधारी मुनियोंको अपना गुरु नहीं मानता और प्रतिमाओंको 
युष्पमाछाएँ पद्दिनाने और केसर छगानेका भी निषेध करता है, 
सथा भगवानकी पूजन सामग्रोमें हरे पुष्य और फल नहों चढ़ाता | 
उत्तर भारतमें इस पन्‍थका उदय हुआ और धोरे धीरे यह समस्त 
देशव्यापी हो गया। इसके प्रभावसे भरट्टारकी युगका एक तरहसे 
छोप द्वी दो गया। 

किन्तु इस पन्थभेदसे दिगम्वर सम्प्रदायमें फूट या वेसनस्यका 
बोजारोपण नहीं हो सका। आज भी दोनों पन्‍्थोंके अनुयायी 
यर्तमान हैं, किन्तु उनमें परस्परमें कोई वेमनस्य नहीं पाया 
जाता। चूँकि आज दोनों पन्‍्थोंका अस्तित्व कुछ मन्दिरोंमें ही 
देखनेमें आता है, अतः जब कभी किन्‍्हों दुराप्रद्ियोंमें भले ही 
ख़टपट दो जाती हो, किन्तु साघारणतः दोनों ही पन्‍्थ वाले 
अपनी अपनी विधिसे प्रेमपूंक पूजा करते हुए पाये जाते हैं। 
एक दो स्थानोमें तो २० और १३ को मिलाकर उसका आधा 
करके साढ़े सोलद्द पन्‍थ भी चल पढ़ा है।आजकलके अनेक 
निष्पक्ष सममदार व्यक्ति पनन्‍थ पूछा जानेपर अपनेको साढ़े सोलद्द 
पन्‍थो कटद्द देते हें। यद्द सब दोनोंके ऐक्य ओर प्रेमका ही 
सूचक दे । ! 

तारणपन्थ 


परवार जातिके एक व्यक्तिने जो बादको तारणवरण स्वामी के 
जामसे प्रसिद्ध हुए, ईसाकी पन्‍्द्रदवों शाताब्दोके अन्तमें इस 
पनन्‍्यको जन्म दिया था। सब्‌ १४१४ में ग्वाक्ियर स्टेटके मल्द्वार- 


श्ब्८ जैमपसे . 


गढ़ नामक स्थानमें इनका स्वरगंवास हुआ। उस स्थान पर उनको 
समाधि बनी है ओर उसे नशियाँजी कहते हैं। यह तारण 
पंथियोंका तीथेस्थान माना जाता है। यह पन्‍्थ मूर्तिपूजाका 
विरोधी है । इनके भी चेत्याक्षय होते हैं, किन्तु उनमें शास्त्र 
विराजमान रहते हैं भोर उन्हींकी पूजा की जाती है किन्तु द्रव्य 
नहीं चढ़ाया जाता । तारण स्वामीने कुछ प्रन्थ भी बनाये थे । 
इनके सिया दिगम्बर आचार्योंके बनाये हुए प्रन्थोंकी भी तारण 
पन्धी मानते हैं | इस पन्थमें अच्छे घनिक और प्रतिष्ठित व्यक्ति 
भौजूद हैं। इस पन्थके अनुयायियोंकी संख्या दस हजारके छग- 
भग बतलाई जाती है, ओर वे सध्यप्रान्तमें बसते हैं । 


२ इवेताम्बर सम्प्रदाय 


यह पहले छिख आये हैं कि साधुश्रोंके बस्त्र परिधानकों 
छेकर द्वी दिगम्बर और इवेताम्बर भेदकी रृष्टि हुई थी। अतः 
आजके इवेताम्बर साधु इवेत बस्त्र घारण करते हैं। उनके पास 
चौदह उपकरण दोते हैं--१ पात्र, २ पात्रबन्ध, ३ पात्र स्थापन, 
४ पान्न प्रमाजनिका, £ पटछ, ९ रजरनत्राण, ७ गुच्छक, ८, ६ दो 
चादरें, १० ऊनी वस्त्र ( रुम्बत़् ), ११ रजोहरण, १२ मुखवस्त्र, 
१३ सात्रक, १४ चोल पटक | इनके सिवा वे अपने द्वाथमें एक 
लम्बा दर भो लिये रहते हैं। पहले वे भी नप्न द्वो रहते थे। 
बादको वल्त्र स्वीकार कर लेनेपर भी विक्रमकी सातवीं आठवों 
शताब्दीतक कारण पड़नेपर द्वी वे वस्त्र घारण करते थे और वह 
भी केवल कटिवस्त्र । विक्रमकों आठवों शतीके श्वेताम्बराचाय 
हरिभद्रसूरिने अपने संबोधप्रकरणमें अपने समयके साधुओंका 
वर्णन करते हुए छिखा है कि वे बिना कारण भी कटिषरत्र बाँधते 
हैं। और उन्हें कडीव-कायर कहा हे । इस प्रकार पइछे ये कारण 
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पढ़नेपर द्वी लंगोटी डगा छेते थे पीछे सफेद वरत्र पहिनने छगे। 
फिर जिनमूर्तियोमें भो लंगोटेका चिह्न बनाया जाने छगा। 
उसके बाद उन्हें वल्र-आभूषणोसे सजानेको प्रथा 'चछाईंगई। 
मद्दावीरके निवाणसे क्षमभग एक हजार वर्षके पग्मात्‌ साधुओंकी 
स्वृतिके आधारपर ग्यारद्द अंगोंका संकलन करके रन्‍्हें सुब्य 
वस्थित किया गया और फिर उन्हें लिपिबद्ध किया गया। इन 
आगमोंको दिगम्बर सम्प्रदाय नहीं मानता । 

इवेताम्ध्र सम्प्रदाय मानता दै कि स्त्रीको भी मोक्ष दो 
सकता है तथा जीवन्मुक्त केवछी भोजन ग्रहण करते हैं। द्गिम्बर 
सम्प्रदाय इन दोनों सिद्धान्तांको भी स्वोकार नहीों करता । 
दिरम्बर और इवेताम्बर सम्भ्रदायमें इन्हीं तीनों धिद्धान्तोंको 
छेकर मुख्य भेद है । संक्षेपमें कुछ उल्लेखनीय भेद निम्न 
प्रकार हैं--- 
१. फेवलीका कवछाहार | 
२. केवलोका नीद्वार । 
३. स्त्री मुक्ति । 
४. शूद्र मुक्ति। 
४. वस्त्र सद्दित मुक्ति । 
६. गृहस्थ वेषमें मुक्ति । 
७. अलंकार और कछोटेवाक़ो प्रतिमाका पूजन । 
८. मुनियोंके १४ उपकरण | 
६. तीथकर मल्लिनाथका स्त्री होना । 
१०. ग्यारह अंगोंकी मौजूदगी । 
११. भरत चक्रवर्ती को अपने भवनमें केवल्ञज्ञानकी प्राप्ति $ 
१२, शूद्रके धरसे मुनि आद्वार छे सके । 
१३, महावीरका गर्भादरण । 
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१४. मद्दावीर स्वामोको तेजोलेश्यासे उपश्च्ग । 

२१५, सहाबीर विवाह, कन्या जन्म । 

१६. तोथंकरके कन्घेपर देवदृष्य वस्र | 

१७. मरुदेबोीका हाथीपर चढ़े हुए मुक्तिगमन । 

१८. खाघुका अनेक घरोंसे भिक्षा मरहण करना । 

इन बातोंको इवेताम्वर सम्प्रदाय मानता है किन्तु दिगम्धर 
अम्प्रदाय नहीं मानता । 


इवेताम्बर चेत्यवासी 


इवेताम्बर चेत्यवासी सम्भदाय का इतिहास इस प्रकार 
मिलता है-- 


संघमेद द्वोनेके पश्चात बोर नि? सं० ८५० के लगभग कुछ 
शिथिछाचारो मुनियने उप्र विद्दर छोड़ऋर मन्दिर में रहना 
प्रारम्भ कर दिया। धोरे घोरे इनको संख्या बढ़ती गई और 
आगे जाकर वे बहुत प्रबछ हो गये | इन्होंने निगम नामके 
शातत्र रचे, जिनमें यह बतछाया गया कि वर्तेमान काल्षमें मुनियों- 
को चेत्योंमें रहना उचित है और उन्हें पुस्तकादिके लिये आवश्यक 
द्रव्य भो संग्रह करके रखना चाहिये । ये वनवासियों की निनन्‍्दा 
भी करते थे। 

इन चैत्यवाप्तियोंके नियमोंका दिग्देशन चेत्यवासके प्रथह 
विरोधी श्वेताम्वराचाये दरिभद्र सूरिने अपने संवोध प्रकरणके 
गुर्वेधिकारमें विस्तारसे कराया है। वे छिखते हैं-- 

“ये चैत्य और मठोंमें रहते हैं, पूजा और आरती करते हैं, 
जिनमन्दिर और शालाएँ बनवाते हैं, देवद्रव्यका उपयोग अपने 
बछिये करते हैं, भ्रावकोंको शाख्रकी सूरम बातें बतानेका निषेष करते 
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हैं, मुहृतं निकाछते हैं, निमित्त बतछाते हैं, रंगोछे सुगन्घित और 
घूपसे सुवासित वस्र पहनते हैं, श्षियोंके आगे गाते हैं, साध्वियोंके 
द्वारा ठाये गये पदार्थोका उपयोग करते हैं, घनका संचय करते 
हैं, केशलोच नहीं करते, मिष्ट आहार, पान, थी, दूध और फक- 
फूछ आदि सबित्त द्रव्योंका उपभोग करते हैं। तेल छगवाते हैं, 
अपने सृत गुरुओंके दाह सरकारके स्थानपर स्तूप बनवाते हैं, 
जिन प्रतिमा बेंचते हैं, आदि ।” 


वि० सं० ८०२ में अशहिलछपुर पट्रणके राजा चावढ़ासे उनके 
गुरु शीछगुण सूरिने, जो चेत्यवासो थे, यद्द आज्ञा जारी करा 
दी कि इस नगरमें चेत्यवासी साधुझोंको छोड़कर दूघरे वनवासी 
साधु न आ सकेगे। इस आज्ञाको रह करानेके छिये वि० स० 
१०४४ में जिनेश्वर सूरि ओर बुद्धिसागर सूरि नामके दो विधि- 
मार्गी आचायोंने राजा दुलभवेव की सभामें चेत्यवाध्षियोंके 
साथ शास्त्राथ करके रन्‍्हें पराज्षित किया तब कहीं विधिमार्गियों- 
का भवेश द्वो सका । राजाने उन्हें 'खरतर” नाम दिया। इसी परसे 
खरतर गच्छको स्थापना हुई | इसके बादसे चेत्यवासियोंका जोर 
कम द्वोता गया । 


शखेताम्वरॉमें आज जो जती या श्रीपूज्य कहक्षाते हैं वे मठ- 
यासी या चैत्यवासी शाखाके अवशेष हैं और जो “संबेगी” मुनि 
कद्दछाते हैं वे बनवासी शाखाके हैं। संवेगी अपनेको सुविद्िित 
सा्गका या विधिसागंका अनुयायी कद्ते हें । 


श्वेताम्बरोमें बहुतसे गरुछ थे। कहा जाता है कि उनकी 
खंख्या ८४ थी । किन्तु आज जो गउछ हैं उनकी संख्या अधिक 
नहीं है। मूर्तिपूजक शवेताम्बरोंके गउछ इस प्रकार हैं-- 
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१ उपकेशगच्छ-इस गघ्छकी उत्पक्तिका सम्बन्ध भगवाल्‌ 
शाश्वनाथसे बताया जाता है। उन्हींका एक अनुयायी केशी इस 
गछ्छका नेवा था । आजके ओसवाढ इसी गउछके श्रावक कहे 
जाते हैं । 

२ खरतरगच्छ-इस गच्छका प्रथम नेता वर्धमान सूरिकों 


बतढाया जाता है । बर्धमान सूरिके शिष्य जिनेश्वर सूरिने गुज- 
रातके अणहिलछपुर पद्टणके राजा दुलभदेबकी सभामें जब 
चैत्यवासियोंकों परास्त किया और राज़ाने उन्हें खरतर” नाभ 
दिया तो उनके नामपरसे यह गचछ खरतर गश्छ कहलाया। 
इस गच्छके अनुयायी अधिकतर राजपूताने और बंगाक्षमें पाये 
जाते हैं । मुंबई प्रान्तमें इसके श्रमुयायियोंकी संख्या थोड़ी है । 

३ तपागच्छ-इस गच्छके संस्थापक श्रीजगच्चन्द्र सूरि थे । 
सं० १२८५ में उन्होंने उम्र तप किया इस परसे मेवाड़के राजाने 
उन्हें 'तपा? उपनाभ दिया । तबसे इनका वृद्धगच्छ तपागच्छके 
नामसे प्रसिद्ध हुआ। श्रीज्गशन्द्र सूरि ओर उनके शिष्योका 
दैलवाराके प्रसिद्ध मन्दिरोंका निमोता बस्तुपाल बढ़ा सनन्‍्मान 
करता था। इससे गुजरातमें आजतक भी तपागच्छका बढ़ा प्रभाव 
घक्षा आता है। इवेताम्बर सम्प्रदायमें यह गरुछ सबसे महत्त्वका 
समभा जाता है। इसके अनुयायो बम्बई, पंजाब, राजपूताना 
ओर मद्रास भान्तमें पाये जाते हैं 

श्रीजगश्नन्द्र सरिके दो शिष्य थे देवेन्द्र सरि और बिज्ञय- 
बन्द्रसरि | इन दोनोंमें सतभेद द्वो गया। विजयचन्द्र सरिने 
कठोर आचारके स्थानमें शिथिलाचारकी स्थान दिया। उन्होंने 
घोषणा की कि गीतार्थ मुनि वजस्थोंदो गठड़ियाँ रख सकते हैं, 
इमेशा घी दूध खा खकते हैं, कपढ़े घो सकते हैं, फढ तथा 
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आक के सकते हैं, साध्यो द्वारा छाया हुआ आहार खा सकते 
हैं, और श्रावकोंको प्रसन्न करनेके लिये उनके साथ बेठरर 
अतिक्रमण भी कर सकते हैं। 


9 पाधचन्द्र गच्छ-यद्द तपागच्छकी शाखा है। तपागरुछ- 
के आचाय पाश्व॑चन्द्र वि० सं० १५१५ में इस गचछसे अछग 
दो गये | कारण यद्द था कि इन्द्रोंने कमंके विषयमें नया सिद्धान्त 
खड़ा किया था और नियुक्ति, भाष्य, चूर्णि और छेद प्रन्थोंको 
प्रमाण नहीं मानते थे। इस गच्छके भनुयायी अहमदाबाद 
जिलेमें पाये जाते हैं । 


७ साथ पौर्णिमीयक गच्छ-पौणेमोयक गच्छकी स्थापना 
चन्द्रप्रमसूरिने को थी । कारण यह था कि प्रचत्षित क्रियाकाण्ड्से 
उनका मतभेद था तथा वे मद्दानिशीथ सूत्रकी गणना शारत्र- 
ग्रन्थों में नहीं करते ये। आचाय देमचन्द्रको आशासे राजा 
कुमारपालने इस गच्छके अनुयायियोंकों अपने राब्यमेंसे 
निकछवा दिया था। इन दोनोंको मृत्युके बाद एक सुमतिसिदद 
नासके पौणशमीयक कुमा रपाछकी राजधानी अणहिल्‍ूपुर में आये 
ओर उन्होंने इस गच्छुको नवजीवन दिया। तबसे यद्द गरुछ 
साध पौणंमीयक कद्दटराया । इस गरुछके अनुयायी भआाज़ नहीं 
याये जाते । 


& अंचल गच्छ-इस गच्छके सस्थापक्र उपाध्याय नरसिह 
थे। पीछे वे आयरक्षित सूरिके नामसे विख्यात हुए। इस 
गच्छमें मुखपट्टीके बदछे अंचलका ( बल्चक्े छोरका ) उपयोग 
किया जाता है इससे इसका नाम अचल गच्छ पढ़ा है । 


७ आगमिक गच्छ-इश्व गच्छक संस्थापक शीक्षगुण और 
देवभद्र थे। पहले ये पौदशमीयक थे पोछेसे आंचडिंक दो गये 


३३०४ वैनधर्म - 


थे। ये ज्षेत्रपाढकी पूजा करनेके विरुद्ध थे। विक्रमकी १६वीं 
शर्ती में इस गरुछकी एक शाखा कटुक नामसे पेदा हुई। इस 
शाखाके अनुयायी केवल आवक ही थे । 

इन गच्छोम्रेंसे भी आज खरतर, तपा और भ्रांचढिक गच्छ 
दी वतंमान हैं। प्रत्येक गच्छको स्राघु-सामाचारी जुदो जुदी 
है। आावकोंकी सामायिक प्रतिक्रण आदि आवश्यक क्रियाविधि 
भो जुदी जुदी है। फिर भी सबमें जो भेद है वद् एक तरदइसे 
निर्जाव सा है। कोई कल्याणक दिन छे मानता है तो कोई पाँच 
मानता है। कोई पयुषणका अन्तिम दिन भाद्रपद शुक्छा चौथ 
ओर कोई पंचमी मानता है। इसी तरदकों मोटी बातोंको लेकर 
गच्छ चढ पड़े हैं। 

स्थानकवासी 

विक्रमको पन्द्रदर्वी या सोलहवीं शतीमें अदमदावादमें 
लोकाशाह नामका एक व्यक्ति इवेतान्बर कुछमें पेदा हुआ।' 
मुसक्षमानी राजमें नौकरो करते हुए छोकाशाहने एक दिन एक 
मुसक्षमानफों चिढ़ियाका शिकार करते हुए देखा। दयाद्रें होकर 
उन्होंने नौकरी छोढ़ दी और शास्त्र लिखकर उदर पोषण करने 
कगे। एक दिन एक श्वेताम्वर जेन घर्मोत्माने दशवेकाक्िक 
सन्न उन्हें प्रतिल्ञिपि करनेके छिए दिया। बह उन्हें बहुत पसन्द 
आया और उसकी उन्होंने दो प्रतिक्षिपि तैयार की, जिनमें से 
एक भपने किये रख छी। इस तरद्द अन्य प्रन्थोंका सं छू 
करके छोकाशादने उनका अभ्यास किया । उन्हें छगा कि 
आज मन्दिरंमें जो मूतिपूजा प्रचलित हे वह तो इन प्रन्थोंमें 
नहीं है, इसके सिवा जो आचार आज जैनघम में पाले जाते हैं 
उनमेंसे अनेक इन भन्थोंकी दृष्टिसे धरमेंसम्मत नहीं है । 
अतः उन्होंने जेनघममें सुधार करनेका बीढ़ा उठाया | छोका- 


सम्प्रदाय्र-परन्थ ३७५ 


झाइने अनेक क्षोग्ोंसे बातचीत की किन्तु कोई भी ठनके विचारोंसे 
सहमत नहीं हुआ। एक बार एक यात्रोदछ अहमदाबादमें 
आया। उसे इन्होंने अपने विचारोंसे प्रभावित किया। किन्तु 
आचार हो सकने योग्य किसी साधुके मिले बिना नये सम्प्रदायकी 
स्थापना शक्य नहीं थी। अतः भाणजी नामका एक भरावक इस 
सम्प्रदायका साधु बन गया। 

छोकाके घधमकों सब दयाघमके नामसे पुकारते थे और 
गृहस्थ होते हुए भी छोग उन्हें दयाघम मुनि कहते ये। लोका- 
शाह गृहस्थ हो रद्दे यथपि अनेक मुनि भी उनके शिष्य हुए और 
क्रषि कहल।ये | 

पीछेसे छोंकामतमें भी भेद-प्रभेद हो गये। सूरतके एक 
जैन साधुने ज्ञोकामतमें सुधघारकर एक नये सम्प्रदायकी स्थापना 
की जो ढ़्ंढिया सम्प्रदायके नामसे प्रसिद्ध हुआ । पीछेसे लोकाके 
सभी अनुयायी ढेंढिया कह्दे जाने कगे। इन्हें स्थानकवासों भी 
कट्दते हैं, क्योंकि ये अपना सब धार्मिक व्यवद्दार मन्दिरमें न 
करके स्थानक यानी उपाश्नयमें करते है।इस सम्प्रदायके माननेवाले 
गुजरात, काठियावाड़, मारवाढ़, माज्ञवा, पंजाब तथा भारतके 
अन्य भागोमें रहते हैं। इनकी संख्या मृतिपूजक इ्वेताम्बरंके 
जितनी ही है। अत: इस सम्प्रदायको जैनधर्मका तीसरा सम्प्र- 
दाय कट्दा जा सकता है। किन्तु ये अपनेको इवेताम्धर दी मानते 
हैं; क्योंकि कुछ मतभेदोंको यदि छोड़ दिया जाये तो श्वेताम्बरों- 
से द्वी इनका मे अधिक खाता है। 

यद्द सम्प्रदाय इवेताम्बरोंके ही ४५ आगमों में से ३२ आगमों- 
को मानता दै। छोंकाने तो ३१ आगम द्वी माने थे-व्यवद्दार- 
सूत्रको वह प्रमाण नहीं मानता था। किन्तु पोछेके स्थानक- 
बासियोंनि उसे प्रसाण मान लिया । धर्माचरणमें स्थानक- 

२० 
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वासी श्वेताम्वरोंसे भिन्न पढ़ते हैं। थे मूर्तिपूजा नहीं मानते, 
सन्दिरि नहीं रखते ओर न तोथयात्रामें दी विशेष भ्रद्धा 
रखते हैं| इस सम्प्रदायके साधु सफेद वद्ध धारण करते हैं तथा 
मुखपर पट्टी बाँधते हैं। इन अमूर्तिपूजक इवेताम्बर साधुभोंसे 
भेद दिखानेके लिये सध्यविज्ञय पंन्याखने अठारहदवों सदीमें 
मूतिपूजक इवेताम्वर साधुओंको पोछा वस्ध घारण करनेका 
रिवाज चालू किया, जो अब भो देखने में आता है । इसो सदीके 
अन्तमें भद्टारकॉकी गद्दियाँ हुई' ओर यति तथा यतिनियाँ हुई' । 
खूब बिरोध द्ोनेपर भी उनके अवशेष आज भी मौजूद हैं। 


मूर्तिपृज्य विरोधी तेग न्य 


मूर्तिपूजा बिरोधों सम्प्रदायमें भी अनेक पन्थ प्रचत्तित हुए, 
जिनमेंसे उल्लेखनीय एक तेरापन्थ है। इस पन्थकों स्थापना 
मारवाढ़में भिखमऋषिने की थी। यह पन्‍्थ मूर्तिपूजाका सख्त 
विरोधी दै तथा अक्षरश: शा्त्रोंकः अनुकूल आचार पालनेका 
आप्रह करता है । सुना गया है कि इस पन्‍्थके बिद्दार करते हुए 
यति शास्तरानुकूछ पानी न मिल सकनेके कारण भरणको प्राप्त 
हुए। मरते हुए जीवको बचाना इस पन्थके अनुसार धम्म नहीं 
है; क्योंकि जीवोंको अपना अपना कमंफछ भोगने देना चाहिये। 
इस पन्‍्थमें साधुसंघके अधिपति पृज्यज्ञों मद्दाराज द्वोते हैं। 
सब साधुओंको उनकी आज्ञा माननी पढ़ती है और प्रतिदिन 
विधिपूर्वक उनका सन्‍्मान करना द्वोता है। इस पन्‍्थका प्रचार 
पश्चिम भारतमें अधिक है, कछकत्ता जैसे नगरोंमें भी इस 
पन्‍्थके श्रावक रहते हैं । 

यापनीय संघ 


जैनधसमके दिगम्बर और श्वेताम्षर सम्प्रदायोंसे तो साधा- 


सम्पदाष-पन्‍थ है०छ 


रणतः सभो परिचित हैं। किन्तु इस बातका पता जैनमेंसे थी 
कम दी को दे कि इन दोके अतिरिक्त एक तीखरा सम्प्रदाय भी 
था जिसे यापनीय या गोप्यश्ंघ कद्दते थे । 

यह सम्प्रदाय भी बहुत प्राचीन है। दर्शनसारके' क॒तों श्री- 
देवसेन सूरिके कथनानुसार वि० खं० २०५ में श्रीकठश नामके 
जूवेताम्थर साधुने इस सम्प्रदायकी स्थापना की थी। यह समय 
दिगम्बर-श्वेताम्बर भेदकी उत्पक्तिसे छगभंग ७० ये बाद 
पढ़ता है । 

किसो समय यह सम्प्रदाय कर्नाटक ओर उध्के आस पास 
बहुत प्रभावशाडी रहा है। कदम्ब, राष्ट्रकूट और दूसरे बंशोंके 
राजाअंने इसे और इसके आचायोँको अनेक दान दिये थे। 

यापनीय संधके मुनि नम्न रहते थे, मोरके पंखोंकी पिच्छी 
रखते थे और हाथमें ही भोजन करते थे। ये नमप्न मूर्तियोंको 
पूजते थे और वन्दना करनेवाले श्रावकोंको 'घर्मक्ञाभ” देते थे। 
ये सब बातें तो इनमें दिगम्बरों जेसी दी थीं, किन्तु साथ दी 
साथ वे मानते थे कि ख्रियोंको उसी भवमें मोश् हो सकता है 
ओर केवक्षी भोजन करते हैं। बेयाकरण शाकटायन ( पाल्य 
कीर्ति ' यापनीय थे | इनकी रची अभोधवृत्तिके कुछ उदाहरणोसे 
मालूम होता है कि यापनीय संघमें आवश्यक, छेदसूत्र, नियुक्ति 
और दशवेकालिक आदि भ्रन्थोंका पठन-पाठन होता था, अथोव्‌ 
इन बातोंमें वे इ्वेतास्वरोंके समान थे। श्वेताम्बरसान्य जो 
आगमग्रन्थ हैं यापनोयथ संघ संभवतः उन सभीको मानता था, 
किन्तु उनके आगमोॉकी वाचना इ्वेताम्बर सम्प्रदायमें मानो 





(१) “कल्लाणे बरणवरे दुण्णिसए पंच उच्तरे घादे | 
जावणिवसंघपभावों सिरिकलसादों हु सेबडदो ॥२९॥” 


डग्ट कैनपमं 


जानेवाडी वठभोी वाचनासे शायद कुछ भिन्न थी। उनपर 
उसकी टीकाएँ भो द्वो सकती हैं जेसो कि अपराजित सूरिकी 
दशवेकालिक सत्रपर टीका थी । 

आज इस सम्प्रदायका एक भी अनुयायी नहीं है। इसका 
छोप रब और किन किन कारणंंसे ध्आ, यद्द बतला सकना 
कठिन है, फिर भी विक्रमकी पन्द्रदवीं शताब्दी तक इस 
सम्प्रदायके जीवित रहनेके प्रमाण मिलते हैं । क्योंकि कागवाड़ेके 
श० सं० १३१६ ( वि० सं० १४५७ ) के शिक्षालेखमें यापनीय- 
संघके घर्मकीर्ति और नागचन्द्रके समाधि ल्ेखोंका रल्लेख है । 


अद्धस्फालक सम्प्रदाय 


शौरत्ननन्दि आचायने अपने भद्रबाहु चरित्रमें अद्धर्फालक 
सम्प्रदायका उल्लेख किया दै। उन्होंने लिखा है कि यह अद्भुत 
अद्धंरफाठक मत कलिकाछ॒का बढ पाकर जलमें तेडकी बूँदकी' 
तरद्द सब लोगोंमें फेड गया। उन्होंने इस मतकों अतकेबछी 
अद्रबाहुके समयमें द्वादुशवर्षीय दुर्भिक्षके अन्तमें उत्पन्न हुआ 
बतक्षाया है और अन्तमें ल्षिखा है कि वल्लमीपुरमें पूरी तरहसे 
इवेतवस्त्र अहण करनेके कारण विक्रम राजाके सृत्युकाछसे १३६ 
बके बाद इवेताम्यबरमत प्रसिद्ध हुआ। श्रीरत्ननन्दिके मतसे 
कुछ दिगम्बर मुनियोने जब अपनो नग्नताकों छिपानेके लिये 
खण्डवस्त्र रवोकार कर लिया तो उनसे अद्धरंफाठक सम्प्रदाय 
उत्पन्न हुआ। ओर अद्धसर्फाछक सम्प्रदायसे हो इवेताम्बर 
सम्प्रदायको उत्पत्ति हुईं । 


(१) “अतो5दंफालक लोके व्यानसे मतमद्भुतम्‌। 
कलिकालबलं प्राप्य सछिले तैलबिन्दुबत्‌ ॥३०४॥” 


सम्पदाव-पन्‍्य श््‌ण्डे 


मथुराके कंकाछी टोछेसे प्राप्त जेन पुरातरवमें कुछ ऐसे 
आयागपट प्राप्त हुए हैं, जिनमें जेन साधु यद्यपि नग्न अंकित हैं 
परन्तु वे अपनी नगर्नताको एक वस्रखण्डसे छिपाये हुए हैं। प्डेट 
नं० २२ में कश्ह श्रमणका चित्र अंकित है, खनके बाएँ दाथकी 
फलाईपर एक वस्सखएड छटक रहा है जिसे आगे करके दे 
अपनी नग्नताको छिपाये हुए हैं। यही अ्रद्धेरफालक सम्प्रदायका 
रूप जान पढ़ता है । 

उधर इवेताम्वर' भी कहते हैं कि छठे स्थविर भद्गवाहुके 
छमयमें अधेफालक सम्प्रदायकी उत्पत्ति हुईं। इनमेंसे ६० स० 
४० में दिगम्बरोंका उदूमव हुआ जो मूलसंघ कहक्ाया । 

इससे भी इस सम्प्रदायका अस्तित्व प्रिद्ध द्वोता है। अब रह 
जाता है यह प्रश्न कि अद्धरफाठक इवेताम्परोंके पू्षेज हैं या 
दिगम्बरोफे ? इसका समाधान भी मसथुराखे प्राप्त पुरावत्वसे हो 
द्वो जाता है । वहाँ के एक शिछापटमें भगवान्‌ मद्दावीरके गर्भ- 
परिवतेनका दृश्य अंकित है और उस्ीके पाख एक छोटी सी 
भृति ऐसे दिगम्वबर साधुकी है जिसकी कछाईपर खण्ड कत्र 
छटकता है। गर्भौपद्दार श्वेताम्बर सम्प्रदायकों मान्यता है अतः 
उसके पास अंकित साधुका रूप भी उसी सम्प्रदाय मान्य 
दोना चाहिये। 


उपसंदार 


सारांश यह है कि मुख्यरूपसे जैनधर्म दिगम्बर और श्वेदा- 
स्वर हन दो शाखाओं में विभाजित हुआ | पीछेसे प्रत्येक अनेक 
गच्छ, उपशाखा और उपसम्परदाय भादि उत्पन्न हुए। फिर भो 


(१) "जैन संस्कृतिका प्राणस्थल? विश्ववाणी सितम्बर १९४२ में । 


३१५ जेमघर्म 


अब महावीर सगवानकी सन्तान हैं ओर एक वीतराग देवके दी 
साननेवाले हैं । 
४-जैनपर्व 


दश्चलक्षण या पर्युषणपर्व 


जैनोंका सबसे पवित्र पर्व दृशलक्षणपत्र है। दि्गिम्वर 
सम्प्रदायमें यद्द पर्व प्रतिवर्ष भाद्रपद शुक्ला पंचमीसे चतुदशी 
तक सनाया जाता दै। इन दिल्ोंमें जैन मन्दिरोंमें खूब आनन्द 
छाया रद्दता है। प्रतिदिन प्रातःकालसे ही सब स्थो-पुरुष स्नान 
करके मन्दिरोंमें पहुँच जाते हैं और बढ़े आनन्दके साथ भग- 
बानका पूजन करते हैं । पूजन समाप्त दोनेपर प्रतिदिन श्रीतर्तवाथे- 
सूत्रके दस अध्याथंमिंसे एक एक अध्यायका व्याख्यान ओर उत्तम 
क्षमा, मादेव, आजव, शौच, सत्य, संयम, तप, त्याग, आकिंचन्य 
और ब्रह्मचय्य इन दस धर्मोंमैसे एक एक धमका विवेचन होता 
है। इन दस धर्मोके कारण इस पवकों दशलक्षणप्वें कद्दते 
हैं; क्‍योंकि घ्मेके उक्त दस लक्षणोंका इस पवमें खासतोरसे 
जाराधन किया जाता है। व्याख्यानके किये बाहरसे बड़े बड़े 
विद्वान बुढाये जाते हैं, और प्रायः सभी स्त्री-पुरुष उनके उप- 
देशसे ज्ञाभ उठाते हैं। त्याग घर्मके दिन परोपकारी सस्थाओंको 
दान दिया जाता है और आखिन कृष्णा प्रतिपदाके दिन पवंको 
समाप्ति होनेपर सब पुरुष एकत्र द्वोकर परस्परमें गले मिक्षते हैं 
ओर गतबर्षकी अपनी गलतियोंके छिये परस्परमें क्षमायाचना 
करते हैं। जो कोग दूर देशान्तरमें बसते हैं उन्हें पत्र लिखकर 
क्षमायाचना की जाती है। 

इन विनोंमें प्रायः सभी ख््री-पुरुष अपनो अपनी शक्तिके 
आनुसार श्रत उपवास वर्गेरह करते हैं। कोई कोई दर्सों दिन 


पे ३२१ 


उपवास करते हैं, बहुत से द्खों दिन एक बार भोजन करते हैं। 
इन्हों दिनोंमें भाद्रपद शुक्ला दशमोको सुगन्धदशमीपव होता है, 
इस दिन सब जेन ख्री-पुरुष एकत्र दोकर मन्दिरोंमें धूप खेनेके 
लिये जाते हैं; इन्दौर वगेरदमें यह उत्सव दशेनीय द्वोता है । 


भा द्रपद शुक्ला चतुदेशी अनन्त चतुदेशो कददलाती है । इसका 
जैनोंमें बढ़ा महत्त्व हे। जैन शासत्रोंके अनुसार इस दिन ब्रत 
करनेसे बढ़ा लाभ होता है। दूसरे यद्द दशछक्षण पवेका अन्तिम 
दिन भी है, इसलिये इस दिन प्रायः सभो जैन खो-पुरुष श्रत 
रखते हैं ओर तमाम दिन मन्दिरमें ही बिताते हैं। अनेक 
स्थानोंपर इस दिन जलूस भी निकछता है। कुछ छोग इन्द्र 
बनकर जलूसके साथ जक्ष ज्ञाते हैं और उस जछसे भगवानका 
अभिषेक करते हैं। फिर पूजन द्वोती है भौर पूजनके याद 
अनन्तचतुदेशी त्रत कथा द्वोती दै। जो प्रती निजेछ उपवास नहीं 
करते वे कथा सुनकर ही जछ प्रहण करते हैं। 


श्वेताम्बर सम्प्रदायमें इसे पयुषणप्े कहते हैं। यह पे 
साद्रपद कृष्ण १२से भाद्पद शुक्ठा चौथ तक मनाया जाता है। 
उनमें इन दिनों खास करके कल्पसूत्र बांचा जाता है| परयुषणका 
अन्तिम दिन संवत्सरी कह्टलाता है। उस दिन प्रतिक्रमण किया 
जाता है। उसमें यद्दी भावना की जाती है कि नये बंमें कोई 
नया पाप न दो । तथा गतबर्षमें जिस जिसके साथ कलह हुई 
हो उन सबसे इस दिन क्षमा माँगो जाती हे जैसा दिगम्वरंमें 
आश्विन कृष्णा प्रतिपदाको दोता है। इस पवेका सनन्‍्मान मुगलछ- 
बादशाह भी करते थे। सम्नादू अकबरने जैनाचार्य हीरविजय 
सूरिके उपदेशसे प्रभावित होकर पयुषण पवमें हिसा बन्द रखने- 
का फर्सान अपने साम्राव्यमें जारी किया आा।. .. 


१४२ जैनभर्म 


अष्टान्डिकापर्व 


दिगम्वर सम्प्रदायका दूसरा महत्त्वपूर्ण पर्व अष्टाहिकापर्ये 
है। यह पर कार्तिक, फाल्यगुन और आसाढ़ मासके अन्तके आठ 
दिनोंमें मनाया जाता है। जैन मान्यताके अनुसार इस प्रथ्वो- 
पर आठवाँ नन्दी श्वर द्वीप है। उस द्वीपमें ५२ जिनालय बने हुए 
हैं। उनकी पूजा करनेके डिये स्वगंसे दैबगण उक्त दिनोंमें जाते 
हैं। चूँकि मनुष्य वहाँ तक जा नहीं सकते इस लिये वे उक्त 
दिनमें पं मनाकर यहीं पर उनकी पूजा कर लेते हैं। इन्हीं 
दिनोंमें स्िद्धचक्र पूजा विधानका आयोजन किया जाता है। यह 
पूजा महोत्सव दशेनीय द्वोता है। श्वेतास्वरोंमें भी परयुषणके 
बाद सबसे मह्त्यका जैन पर सिद्धचक्र पूजा विधान दी दै। 
किन्तु उनमें यह पूजा वेमें दो बार--चेत्र और अआसौजमें होतो 
है ओर सप्तमोसे पूनम तक ६ दिन चल्नतो है। 


महावीर जयन्ती 


चैत्र शुक्डा त्रयोदशों भगवान मद्दावोरकों जन्मतिथि है। 
इस दिन भारतवर्षके सभी जैन अपना कारोबार बन्द रखकर 
अपने अपने स्थानोंपर बढ़ी धूम-धामसे मदाबोरकी जयन्ती 
मनाते हैं। प्रातःकाल जूस निकाछते हैं और रात्रिमें सावेजनिक 
सभाका आयोजन होता है। भारत भरमें बहुत-सो स्टेटोंने अपने 
राण्यमें मद्दावीर जयन्तोकी छुट्टी घोषित कर दो है। आन्तीय 
सरकारोंसे मी जैनोंको यद्दी माँग है। मध्य-प्रान्तकी कांग्रेसी 
सरकारने इसे छुट्टीका दिन घोषित कर दिया दे । 

वीरशझासन जयन्ती 


जैनोके अन्तिम दोथेक्नर भगवान महद्दावोरकों पूर्ण -शानकी 


, पथ ११३ 


आ्राप्ति हो जानेपर उनकी सबसे पहली धर्मदेशना सगधदेशकी 
राजगृहदी नगरीके विपुन्नाचल पर्वतपर प्रातःकाढके समय हुई 
थी। उसीके उपछक्षमें प्रतिवर्ष श्रावण कृष्णा प्रतियदाकों वीर- 
शासन जयन्ती मनाई जाती है। गत वि० सं० २००१ में पहले 
राजगुद्दीमें और बादकी कछकत्तामें अढ्ाई दज्ारवाँ वीर शासन 
भद्दोस्सब बढ़ी धूम-धाससे सनाया गया था। 


अत पद्चमी 


दिगम्बर सम्प्रदायमें घीरे धीरे जब अंग ज्ञान छप्त दो गया 
तो अंगों और पूर्वोंके एक देशके ज्ञाता आचाये घरसेन हुए। 
वे सोरठ देशके गिरनार पवतकी चन्द्रगुफामें ध्यान करते थे । 
उन्हें इस बातकी चिन्ता हुई कि उनके बाद भ्रुत श्ञानका छोप 
दो जायेगा, अतः उन्होंने मद्दिमा नगरीमें होनेवाले मुनि सम्मे 
छनको पत्र लिखा, जिसके फलस्वरूप बहाँसखे दो मुनि उनके 
पास पहुँचे । भआचायेने उनकी बुद्धिकी परीक्षा करके उन्हें 
सिद्धान्त पढ़ाया और बिंदा कर दिया। उन दोनों मुनिर्योका 
नाम पुष्पद्न्त ओर भूतबलि था। उन्होंने बहाँसे आकर पषढ- 
खण्डागस नामक सिद्धान्त अन्थकी रचना की। रचना दो जाने- 
पर भूतबलछि आचायने उसे पुस्तकारूढ करके ब्येष्ठी शुक्छा 
पंचमीके दिन चतुर्विध संघके साथ उसकी पूजा की जिससे श्रत 
पत्चमी तिथि दि० जैनियोंमें प्रख्यात हो गई। उस तिथिको वे 


(१) “ज्येष्टसितपक्षपश्चम्यां चातुवंण्य॑ संघ समवेतः | 
तत्पुस्तकोपकरणैव्यघात्‌ क्रियापूर्वक पूजाम्‌ ॥१४३॥ 
श्रुतपश्चमीति तेन प्रख्याति तिथिरिय परामाप | 
अद्यापि येन तसयां भृतपूनां कु्बंते जैनाः ॥१४४॥” 

इन्द्रनन्दि-मतावतार | 


३१४ जैनघर्म 


शाब्योंकी पूजा करते हैं। उनकी देख माछ करते हैं, घूछ तथा भोव- 
जन्तुसे उनकी सफाई करते हैं। श्वेताम्वरोंमें कार्तिक सुदी पंचमी- 
को ज्ञानपंचमी माना जाता है । उसे दिन वे बस्म्रन्थोंकी पूजा 
तथा सफाई बगेरद करते हैं। 

उक्त पर्वोंके सिवा प्रत्येक तीथेहुरके गर्भ, जन्म, दीक्षा, केबछ 
शान ओर निवोणके दिन कल्याणक दिन कहद्दे जाते हैं। उन 
दिनोंमें भी जगह जगह उत्सव मनाये जाते हैं। जेसे अनेकू 
जगद्द प्रथम तोथडुर ऋषभदेत्की ज्ञान जयन्ती या निर्वाणतिथि 
मनाई जातो है । 


दीपावढी 


ऊपर जो जैन पव॑ बतढछाये गये हैं वे ऐसे हैं. जिन्हें केवड 
जैन धम्मौनुयायी द्वी मनाते हैं। इनके सिवा कुछ पव ऐसे भी 
हैं जिन्हें जेनॉके सिवा हिन्दू जनता भी मनाती है। ऐसे पर्षोमें 
सबसे अधिक उल्लेखनीय दीपावली या दिवाडीका पर्व है। यद्द 
पत्र कार्तिक मासकी अमावस्याकों मनाया जाता है। खाकर सुथरे 
सकान कातिकी अमावस्याको सन्ध्याक्रो दीपोंके प्रकाशसे जगमगा 
उठते हैं। घर घर छट्षमीका पूजन द्वोता है। सदियोंसे यह्‌ 
त्यौद्दार मनाया जाता है, किन्तु किसीको इसका पता नहीं दे कि 
यह त्यौहार कब चला, क्‍यों चछा और किश्नने चढाया? कोई 
इसका सम्बन्ध रामचन्द्रजीके अयोध्या छौटनेसे छगाते हैं, फोई 
इसे सम्राट्‌ अशोककी द्ग्विजयका सूचक बतछाते हें। किन्तु 
रामायशमें इस तरहका कोई उल्लेख नहों मिल्रता। इतना दी 
नहीं, किन्तु किसी हिन्दू पुराण बगेरहमें भी इस सम्बन्धमें कोई 
उल्लेख नहीं मिल्रता। बोद्धधममें तो यह त्यौह्दार मनाया हो 
नहीं जाता। रह जाता है जेन सम्प्रदाय । इस सम्प्रदायमें शक 


क 
है 
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सं० ७०४५ ( वि० सं० ८४० ) का रचा हुआ दरिबंश पुराण है। 
उसमें भगवान महावीरके निवौशका वर्णन करते हुए छिखा' हैं 
मद्दावीर भगवान अव्यजीवॉको उपदेश देसे हुए पावा 
नगरीमें पघारे, और वहाँके एक मनोहर उद्यानमें, चतुथंकाक्षमें 
तीन वर्ष साढ़े जाठ मास बाको रह जानेपर कार्तिको अमा- 
बस्याके श्रभातकालोन सन्ध्याके समय, योगका निरोध करके 
कर्मोंका नाश करके मुक्तिको प्राप्त हुए । चारों प्रकारके देवताओोंने 
आकर उनकी पूजा की और दीपक जछाये। उस समय उन 
दीपकोंके प्रकाशसे पावानगरीका आकाश प्रदीपित हो रहा था। 
उसी समयसे भक्त छोग जिनेश्वरकी पूजा करनेके लिये भारत- 
ब्षमें प्रति व्षे उनके निर्बाण दिवसके उपछक्षमें दीपावछी 
मनाते हैं ।” 
जैनधर्मकी आजकी स्थितिको देखते हुए कोई इस बातपर 
विश्वास नहीं कर सकता कि सद्यावीर निर्वाणके उपलक्षमें दीपा- 
बढी मनाई जा सकती है। किन्तु उस समयके प्रसिद्ध भ्रसिद्ध 


(१) “बिनेन्द्रवीरोडपि विवोध्य संत्तं सरमंततो भव्यसमूइसंतति | 
प्रप्य पावानगरीं गरीयसीं मनोइरोद्याननने तदीयके ॥१५॥ 
चतुर्थंकाले5धचतुर्थभासके॑. विंद्दीनवाविश्चतुरब्दशेषके . । 
सकातिके स्वातिषु कृष्णभूतसुप्रभावसन्ध्यातसमये स्वमावतः३ |१६॥ 
अघातिकर्माणि नियद्धयोगको बिधूय घातीं घनवद्धिबंधनं। 
विबन्धनस्थानमवाप शंकरो निरन्तरायोद्सुखानुबन्धनम्‌ ||१७॥ 
ज्वलत्मदीपालिकया प्रशुद्धया सुरासरैः दीपितया प्रदीक्षया | 
तदा सम पावानगरी समंततः प्रदीपिताकाशतला प्रकाशते ॥१९॥ 
ततस्वु लोकः प्रतिबषमादरात्‌ प्रसिदूषदीपालिकयात्र मारते । 
समुचतः पूजयितुं बिनेश्वर बिनेन्द्रनिर्षाणविभूतिभक्तिभाकू ॥२०॥”? 
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शाजधरानोंके साथ महावोरका जो कुछक्रमांगत सम्बन्ध था तथा 
उनपर जो प्रभाव था उसे देखते हुए ऐसा हो सकता असंभव तो 
नहीं कद्दा जा सकता | सशिमनिकायके सामगामसुत्तके अनुसार 
जब चुन्द महात्मा बुद्धेफे प्रियशिष्य आनन्दकों महाबोरफे 
-मरनेका समाचार देता है तो आयुष्यमान आनन्द कहते हें--- 
'आवुस चुन्द ! भगवान्‌ बुद्धके दशेनके लिए यह बात भेंट स्वरूप 
है? | इस घटनासे द्वी स्पष्ट हो जाता है कि अपने समयमें मद्दाबीर 
अगवानका कितना प्रभाव था। 

इसके सिवा दीपावछोके पूजनको ज्ो पद्धति प्रचछित है, 
उससे भो इस समस्यापर प्रकाश पढ़ता है। दीपावडीके दिन 
क्यों लक्ष्मीपूजन होता दे इक्का सन्तोषजनक समाधान नहीं 
मिलता। दूसरों ओर, जिस समय भगवान्‌ मद्ाबोरका निवोण 
हुआ उसी समय उनके प्रधान शिष्य गौतम गणघरको पूर्ण 
शानको प्राप्ति हुई। यद्द गोतम ब्राद्ण थे। मुक्ति और ज्ञानको 
जैनधर्ममें सबसे बढ़ी छद्टमी माना है और प्रायः मुक्तिलद्ष्मी 
और ज्ञानलइमी के नामसे ही शास्त्रोंमे उनका उल्छेख किया गया 
है। अतः सम्भव है कि आध्यात्मिक क्षदमीके पूजनकी प्रथाने 
धीरे धीरे जनसमुदायमें बाह्य लक्ष्मीके पूजनका रूप ले लिया 
हो। बाह्य दृष्टि प्रधान मनुष्यसमाजमें ऐसा प्रायः देखा जाता 
है। छक्ष्मीपूजनके समय मिट्टीका घरोंदा और खेल खिलौने भी 
रखे जाते हैं। हमारे बढ़े कद्दा करते थे कि यद्द घरोंदा भगवान्‌ 
मद्दाबीर अथवा उनके शिष्य गौतम गणधरकी उपदेश सभा 
( समवशरण ) की यादगार दे ओर चूँकि उनका उपदेश सुननेके 
लिये मनुष्य पशु सभी जाते थे अतः उन्तकी यादगारमें उनकी 
मूर्वियाँ ( खिछोने ) रखे जाते हैं । इस तरह दोपावल्लीके प्रकाशमें 
इस प्रतिवर्ष सगवानकी निबोण छह्टमोका पूजन करते हैं। और 
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जिस रूपमें उनकी उपदेश सभा लगती थी उसका साज 
सजाते हैं । | 

दीपावक्षीफे प्रातःकाछमें सभो जैन सन्दिरोंमें महावीर 
निर्वाणकी स्मृतिमें बढ़ा उत्सव मनाया जाता है और नेवेय 
( छाडू ) से भगवानकी पूजाकी जाती है। इस ढंगकी पूजाका 
झायोजन केवठ इसी दिन होता है। इससे घर घरमें उस दिन 
जो मिष्टान्न बनता है उसका उद्देश्य भी समममें भा जाता है। 

सदनो या रक्षाबन्धन 

दूसरा उल्लेखनीय सावजनिक त्यौहार, जिसे जैनी मनाते 
हैं, सलूनो या रक्षावन्धन पर्व है। साधारणतः इस त्यौद्दारके 
दिन परोंमें सीमियाँ बनती हैं और ब्राह्मण छोग ज्लोगोंके द्वाथोंमें 
राखियाँ, जिन्हें रक्षायन्धन कद्दते हैं, धाँधकर दक्षिणा लेते हैं। 
राखी बाधते समय वे एक' श्लोक पढ़ते हें जिसका भाव यह 
है--'जिस राखीसे दानवोंका इन्द्र महाबछी बलिराजा बाँधघा 
गया उससे मैं तुम्हें भी बाँधवा हूँ । मेरो रक्षा करो और उससे 
कमी डिगना नहीं ।! 

साथ द्वो साथ उत्तर भारतमें एक प्रथा और है। उस दिन 
इिन्दू मात्रके द्वारपर दोनों ओर मनुष्यके चित्र बनाये जाते हैं 
उन्हें 'सौन! कद्दते हैं। पहले उन्हें जिमाकर उनके राखी बाँधी 
जाती है तब घरके लोग भोजन करते हैं। हमने अनेकों विद्वानों 
ओर पौराशणिकोंसे इस त्यौद्दारके बारेमें जानना चाहा कि यह 
कथ केसे चछा फिन्तु किसीस भो कोई बात ज्ञात नहीं हो सकी । 
बक्षि राजाको कथा वामनावतारके सिल्सिल्ेमें आती है, किन्तु 








(१) 'येन बद्षो बलीराजा दानवेन्द्रों महातली । दानवेन्द्रो महात्रल्ी। 
तेन त्वामपि बच्नामि रक्ष मा चल मा चल ॥? 
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उससे इस पवेके बारेमें कुछ भी ज्ञात नहों होता । जैनपुराणमें 
अवश्य एक कथा मिलतो है जो संक्तेपमें इस प्रकार दै-- 
किसी समय उत्जैनी नगरीमें श्रीधर्म नामका राजा राज्य 
करता था। उसके चार मंत्री थे-बक्षि, ब्रृहदरपति, नमुचि और 
प्रहाद | एक बार जैनमुनि अकम्पनाचाय सात सौ मुनियोंके 
' संघके साथ उष्जैनीमें पधारे ! मंत्रियोंके मना करनेपर भी राजा 
मुनियोके दशेनके छिये गया । उस समय सब मुनि ध्यानस्थ थे। 
लौटते हुए मार्गमें एक मुनिसे मंत्रियाँका शास्त्राथ दो गया 
मंत्री पराजित दो गये। क्रद्ध मंत्री रात्रिमें तछवार लेकर मुनिर्यों- 
को मारनेके लिये निकले । मार्गमें गुरुकी आज्ञास्े उसी 
शास्त्राथंके स्थानपर ध्यानमें मम्म अपने प्रतिद्वन्दी मुनिको देखकर 
मंत्रियोंने उनपर बार करनेके छिये जैसे दी तलवार ऊपर उठाई, 
उनके हाथ ष्योंके त्यों रह गये। दिन निकलनेपर राजाने 
मंत्रियोंको देशसे निकाल दिया। चारों मत्रो अपमानित द्वोकर 
हस्तिनापुरके राजा प्मकी शरणमें आये | बह्ाँ बढिने कोशलखसे 
पद्म राजाके पक शत्रुको पकड़ कर उसके सुपु्द कर दिया। 
पहने प्रसन्न दोकर मुँइमाँगा वरदान दिया। बक्िने वरदान 
समयपर माँगनेके छिये कद्द दिया । 
कुछ समय धाद मुनि अकम्पनाचायेका संघ विहार करता 
हुआ हस्तिनापुर आया और उसने बह्दीं वषोबास करना तय 
किया । जब बज्ति वगेरहकों इस्त बातका पता चढा तो पहले तो वे 
बहुत घबराये, पीछे उन्हें अपने अपमानका बदढा चुकानेकी 
युक्ति सूझ गईं। उन्होंने बरदानका स्मरण दि्लाकर राजा पदमसे 
सात दिनका राज्य माँग लिया। राज्य पाकर बढिने मुनिसंघके 
चारों ओर एक बाढ़ा खड़ा करा दिया और उसके अन्द्र पुरुष- 
मेघ यज्ञ करनेका प्रबन्ध किया | 


पर्च क्र 


इधर सुनियोपर यह उपसे प्रारल्म हुआ उघर मियित्ता 
जगरींमें बतेमान एक निमित्तश्ञानी मुनिको इस उपसगेका पता 
लग गया । उनके मुँदसे 'हा हा? निकछा। पासमें वंतेमान एक 
झुल्लकने इसका कारण पूछा वो उन्होंने सब हाल (यतज्ञाया और 
कई्दा कि विष्णुकुमार मुनिको विक्रिया ऋद्धि एत्पन्न हो गई है ये 
इस संकटकों दूर कर सकते हैं। झुल्डक तत्काल भुुनि विच्णु- 
कुमारके पास गये और उनको खब समाचार सुनाया। विष्णु- 
कुमार मुनि दृस्तिनापुरके राजा पद्मके भाई थे। वे तुरन्त अपने 
आई पद्मके पास पहुँचे और बोछे--'पञ्चराज़ ! तुमने यदद कया 
कर रखा है ? कुरु बंशमें ऐसा अनर्थ कभी नहीं हुआ। यदि 
राजा द्टी तपस्वियोंपर अनर्थ करने छगे तो छसे कौन दूर कर 
सकेगा ? यदि जल दो आगको भढ़काने छगे तो फिर उसे कौन 
बुझा सफेगा ।? उत्तरमें पद्मने बढिको राज्य दे देनेका सब 
समाचार सुनाया और कुछ कर सकतेमें अपनो असमयथंता 
भ्रकट को । तब विष्णुकुमार मुनि वामनरूप घारण करके बक्िके 
यहामें पहुँचे और बढछिके प्राथना करमेपर तीन पेर घरती उससे 
माँगी । जब बल्षिने दानका संकल्प कर दिया तो बिष्णुकुमारने 
विक्रिया ऋद्धिके द्वारा अपने शरोरको बढ़ाया। उन्दोंने अपना पहडा 
पेर सुमेरु पब्रतपर रखा, दूसरा पेर मानुषोत्तर पवृतपर रखा, 
ओर तीसरा पैर स्थान न होनेसे आकाशमें डोडने क्षमा । तब 
स्चेत्र हाद्यकार मच गया, देवता दौढ़ पढ़े और उन्होंने विष्यु- 
कुमार मुनिसे प्राथना की कि-सगवन्‌ ! अपनी इस विक्रियाको 
समेटिये । आपके तपके प्रभावसे तीनों छोक 'बचछ द्वो उठे हैं ।! 
तथ उन्होंने अपनी विक्रियाकों समेदा। मुनियोंका उपसर्ग दूर 
हुआ ओर बढछिको देशसे निकाल दिया गया। 

बलिके अत्याचारसे सर्वेशत्न दाहकार मच गया था और 
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छोगंने यद्द प्रतिज्ञा कर ली थी कि जब मुनियोंका संकट दूर 
होगा तो उन्हें आहार कराकर दी भोजन प्रदण करेंगे। संकट 
दूर दोनेपर सब ल्ोगोंने दूधकी सीमियोंका हल्का भोजन तैयार 
किया; क्योंकि मुनि कई दिनके उपवाससे ये। मुनि केवछ साठ 
खो थे अतः वे केवल सात सौ घर पर ही पहुँच सकते थे | 
इसलिये शेष घरोंमें उनकी प्रतिकृति बनाकर और उसे आहार 
देकर प्रतिज्ञा पूरी की गई । सबने परस्परमें रक्षा करनेका घन्धन 
बाँधा, जिसकी स्मृति त्यौहारके रूपमें अबतक चली भातो है। 
दीवारोंपर जो चित्र रचना की जातो है उसे 'खोन” कटा 
जाता है, सो यह 'सौन”ः शब्द “भ्रमण? शब्दका अपश्रंश जान 
पढ़ता है। प्राचीनकाकरमें जेन साधु श्रमण कहछाते थे। इस 
प्रकारसे सलूनो या रक्षाबन्धनका त्यौद्दार जेन त्यौद्वारके रूपमें 
जैनोंमें श्राज भी मनाया जाता है, उस दिन विष्णुकुमार और 
सात सौ मुनिय्योंकी पूजन की जाती दे। उसके बाद परस्परमें 
राखी घाँधकर दीवारोंपर चित्रित 'सौनों? को आहार दान दिया 
जाता है । तब सब भोजन करते हैं ओर गरीबों तथा ब्राद्माणों 
को दान भी देते हैं । 


५-ती थैक्षेत्र 


स्राधारणतः जिस स्थानकी यात्रा करनेके लिये यात्रो जाते 
हैं, उसे तीर्थ कद्दते हैं। तीर्थ शब्दका अथे घाट अर्थात्‌ स्नान 
करनेका स्थान भी द्वोता है; किन्तु जैनोंमें कोई स्नानस्थान तीर्थ 
नहीं है। नदियोंके जल्लमें पापनाशक शक्ति है यह बात हिन्दू 
मानते हैं किन्तु जैन नहीं मानते | इसी प्रकार सती द्वोनेकी प्रथा 
दिन्दुओंकी दृष्टिसे मान्य है और इसक्िये वे सतियोंके स्थानोंको 
भी तीथेकी तरह पूजते हैं, किन्तु जेन उन्हें. नहीं मानते। जैन 


तीर्मश्षेन श्र 


इृष्टिसे तो तीर्थशब्दका एक ही अथ छिया जाता है-“मवसागरसे 
पार उतरनेका मार्ग बतज्ञानेधाला स्थान” । इसलिये जिन स्थानों- 
पर तीथडुरोंने जन्म लिया हो, दोक्षा घारण की द्वो, तप किया हो, 
पूर्णज्ञान प्राप्त किया द्वो, या मोक्ष प्राप्त किया हो, उन स्थानोंकों 
ज्ञेनी तोथेस्थान मानते हैं। अथवा जद्दाँ कोई पृक्ष्य बस्तु बर्तमान 
हो, तीथंछुरोंके सिवा अन्य महापुरुष जहाँ रहे हों या उन्होंने 
निर्वाण प्राप्त किया द्वो वे स्थान भो तीथ माने जाते हैं । 

जैनोंके तीथॉकी संख्या बहुत है। उन सबको बता सकना 
शाक्य नहीं है; क्योंकि जैन घसंको अवनतिके कारण अनेक 
प्राचीन तीथे आज विस्मृत द्वो चुके हैं, अनेक स्थान दूसरोंके द्वारा 
अपनाये जा चुके हैं। कई प्रसिद्ध स्थानोंपर जैनमूर्तियाँ दूसरे 
देवताश्रके रूपमें पूजी जाती हैं । उदाहरणके किये प्रख्यात बद्री- 
नाथ तीथके मन्दिर में भगवान्‌ पा.श्चेनायकी मूर्ति बद्रीविशालके 
रूपमें तमाम हिन्दू यात्रियोंके द्वारा पूजी जाती है। उ०पर 
चन्दनका मोटा लेप थोपकर तथा हाथ वगेरद छगाकर उम्रका 
रूप बदछ दिया जाता हे, इसी किये जब प्रातःकाछ अूज्लार किया 
जाता है तो किसीको देखने नहीं दिया जाता। क्या झाश्य है 
जो कभी वह जैन मन्द्रि रद्दा हो और शंकराचायके द्वारा इस 
रूपमें कर दिया गया द्वो, जेसा कि वहाँके पुराने बृढ़ोंके मुँह 
सुना जाता है । अस्तु, 

जैनधमके दिगम्बर और श्वेताम्बर दोनों ही मुख्य सम्पर- 
दायके तीथेस्थान हैं। उनमें बहुतसे ऐसे हैं जिन्हें दोनों ही 
मानते पूजते हैं और बहुतसे ऐसे दे जिन्हें या तो द्गम्बर ही 
मानते पूजते हैं या केवछ इवेताम्बर; अथवा एक सम्प्रदाय एक 
स्थानमें मानता है तो दूसरा दूसरे स्थानमें । फेछास, भम्पापुर, 
पावापुर, गिरनार, शन्रुञ्लय और सस्मेद शिखर आदि पेसे ते 

२१ 


३५२ जैनधर्म, 


हैं जिनको दोनों दी सम्प्रदाय मानते हैं। गजपन्था, तुद्ी, 
पाबागिरि, द्रोणगिरि, मेडगिरि, कुंधुगिरि, सिद्धवरकूट, बढ़वानी 
आदि तीथथ ऐसे हैं, जिन्हें फेबछ दिगम्बर सम्प्रदाय ही मानता 
है। और इसी तरदह आवूगिरि, शंखेश्बर आदि कुछ ऐसे तीथे हैं 
जिन्हें. श्वेताम्वर सम्प्रदाय ही मानता है। यहां प्रसिद्ध प्रसिद्ध 
तीर्थक्षेत्रोंका सामान्य परिचय प्रान्तवार कराया जाता है-- 


बिहार प्रान्त 


. - सम्मेद झिखर-दजारीबाग जिलेमें जैनोंका यह एक अति- 
प्रश्चिद्ध और अ्रत्यन्त पृष्य सिद्धत्षेत्र हे। इसे दिगम्बर और 
इवेताम्वर दोनों ह समानरूपसे मानते और पूजते हैं। श्रो 
ऋषभदेव, वासुपृक्य, नेमिनाथ ओर मद्दावोरके सिवा शेष बीस 
तीर्थद्वरोंने इसो पर्वेतस्रे निर्वाण प्राप्त किया था। २३वें तोथेक्ुर 
क्रीपाश्वनाथके नामके ऊपरसे आज़ यह पंत 'पारसखनाथ हिल 
के नामसे प्रसिद्ध है । ई० आई० रेक्षवेपर इसके रेलवे स्टेशनका 
नाम भी कुछ वर्षोंसे पारसनाथ दो गया है। इस पवेतकी 
चोटियॉपर बने अनेक मन्द्रोंका दर्शन करनेके लिये प्रतिषर्ष 
हजारों दिगम्धर और इवेताम्बर स्त्री पुरुष आते हें। इसकी 
यात्रा में १८ मीक़का चक्कर पढ़ता है ओर ८ घंटे लगते हैं । 
कुडुआ पहाड़-यहद्द पद्दाढ़ जंगढमें है। गयाखे जाया जाता 
है। इसकी चढ़ाई २मील है। इसपर सेकड़ों जैन प्रतिमाएँ 
खरणिडत पढ़ो हैं । अनेक जैन मन्दिरोंके भग्नावशेष भी पढ़े हैं। 
कुछ जैन मन्दिर और श्रतिमाएँ अखरिडत भो हैं। कट्दा जाता 
है कि इस पहाड़पर १०वें तीथेछुर शीतल्लनाथने तप करके केवछ- 
ज्ञान प्राप्त किया था । इण्डियन एन्टीक्वेरी ( माचे १६०१) में 
एक अंग्रेज लेखकने इसके सम्बन्धमें लिखा था-'पूर्वकात़में यह 


तीर्यक्षेत् झ्र्३ृ 


चहाड़ अवश्य जैनियोंका एक प्रसिद्ध तोर्थे रह्या होगा; क्योंकि 
सिवाय दुर्गोदेवीकी नवीन मूर्तिके भौर बौद्धमूर्तिके एक खण्डके 
अन्य सब चिन्ह जो पद्दाढ़पर हैं वे सब जैन तीथंझ्ूरोंको दी 
प्रकट करते हैं । 

गुणावा-यद्ध भगवान मद्दाबीरके प्रथम गणधर गौतम 
स्वामीका निर्वाणज्षेत्र है। गया-पटना (ई० आई० आर० ) 
हाईनमें स्थित नवादा स्ठेशनसे डेढ़ भील है । 

पावापुर-गुणावासे १३ मीछपर अन्तिम तीथ्थेक्ृर भगवान 
मद्दावीरका यह निवोणक्षेत्र हे। उसके स्मारकस्वरूप तालाबके 
सध्यमें एक विशाछ मन्दिर है, जिसको जलछमन्दिर कहते हैं। 
जछमन्दिरमें महावोर स्वामी, गौतम स्वामी ओर सुधमों स्वामी- 
के चरण स्थापित हैं। कार्तिक कृष्णा अमावस्याको भगवान 
सद्दावीरफे निर्याण दिवस्रके उपकक्षमें यहाँ बहुत बढ़ा मेक्षा 
भरता है । 

राजगृह्दी या पंच पहाड़ी-पावापुरीसे १९ मीछ राजगृद्दो है। 
एक समय यहद््‌ सगघ देशकी राजघानो थी। यहाँ २०वें तीर्थेछडर 
मुनिप्वुनत्नतनाथका जन्म हुआ था। राज़गृद्दीके चारों ओर पाँच 
पवेत हैं उनके बोचमें राजगृद्दी बसो थी इसीसे इसे पंचपहाढ़ी 
भो कद्दते हैं। महाबीर भगवानका प्रथम उपदेश इसी नगरीके 
विपुछाचल पवेतपर हुआ था । पाँचों पद्ाढ़ोंके ऊपर जेन मन्दिर 
बने हैं। इन सभो की वन्दना करनेमें १५-१६ सीलका चक्र 
पढ़ जाता है । 

कुण्डलपुर-यद्द राजग्रद्दीसे १० मोऊपर है। भगवान महा- 
चीरका जन्म स्थान होनेसे पूजा जाता दै। 

मन्दारगिरि-भागछपुरसे ३० मोछपर यह एक छोटा सा 


डेर४ चैनष्म 


पहाड़ है। इसीको वारहलें तोरथक्रुर श्रीवासुपूज्य स्वामीका सोक्ष- 
स्थान माना जाता है। ढिन्‍्तु वर्तमानमें चम्पापुरको द्वी पाँचों 
कल्याणकांका स्थान माना जाता है। भागलपुरसे ४ मीज़ नाथ- 
नगर हे और वह्दाँसे २ मील्पर चंपापुर है | 

पटना-यह विह्वार प्रान्वकी राजधानी है। प्रटना सिटीमें 


गुछढ्जारबाग स्टेशनके पासमें दी एक छोटी सी टीकरीपर चरण- 
पादुकाएँ स्थापित हैं। यद्ाँसे सेठ सुद्शनने मुक्तिठछाम किया 
था। इनकी जीवन कथा अत्यन्त रोचक और शिक्षाप्रद है । 
संयुक्त पान्त 

बनारस-इस नगरके भदैनीधाट मुद्दालमें गंगाके किनारेपर 
दो बिशाल दि० जैन मन्दिर तथा पक श्वे० मन्दिर बने हैं जो 
सातवें तोथेक्लर भगवान सुपाइवेनाथके जन्म स्थान रूपसे माने 
जाते हैं। यद्दोपर जेनोंका अतिप्रसिद्ध स्याह्राद मद्दाविद्यालय 
स्थापित है जिसमें संरकृत ओर जेनघमंकी ऊँचोसे ऊँची शिक्षा 
दी जाती है। भेलुपुर मुद्दाढमें भी दानो सम्प्रदायोके मन्दिर हैं 
यह स्थान तेईसवें तीथकर भगवान पाश्वनाथको जन्ममूमि 
होनेसे पूजनीय दहै। इस प्रकार बनारस दो तीथ्थेक्ुरोंका जन्स- 
स्थान है। शहरमें अन्य भो कई जेन मन्दिर है 

सिंहपुरी-बनारससे ६ सीलकी दुरीपर सारनाथ नामका मास 
है जो कि बोद्ध पुरातक्त्वको दृष्टिपे अतिप्रसिद्ध है | यहीपर किसी 
समय सिद्पुरी नामकी नगरी बसी हुई थी-जिससें ११ वें 
तीथहुर श्रीभयांसनाथने जन्म किया था। यहाँपर जेल मन्दिर 
और जन धमंशाक्षा है। दिगम्बर जैनोंका मन्द्रि तो बौद्ध 
सन्दिरके द्वी पासमें दे किन्तु श्वेताम्बर मन्दिर कुछ दूरीपर 
रेकवे स्टेशनकफे पास बना है । 


तौपेलेत ११५ 


खपुरी-सारनाथसे ६ मीऊपर चन्द्रबटी नामका गाँव है 


जो चन्द्रपुरीका भप्नावशेष कहा जा सकता है। यहाँपर आठवें 
तीथक्वर चन्द्रप्रभु भगवानने जन्म क्षिया था। यहाँ गंगाके तटपर 
दोनों सम्प्रदायोंके मन्द्रि अछग अछग बने हुए हैं। 

प्रयाग-यहाँ ज्रिवेणी संक्मके पास हो एक पुराना 
किला है । किलेके भीतर जमीनफे अन्दर एक झक्षयवंट 
( बड़का पेड़ ) है। कहते हैं कि श्रीऋषभदेवने यहाँतप किया 
था | किल्लेमें प्राचीन जैन मूर्तियाँ भी हैं । 

फफौसा-इल्ाद्वाबाद कानपुरके बीचमें ई० आई० रेल्वेपर 


भरवारी नामका स्टेशन है। वहाँसे २०-२४ मीक्षपर यह एक 
छोटा सा गाँव है। उसके पासमें ही प्रभास नामसे एक पहाड़ 
है | घढ़नेके लिये ११६ सीढ़ियाँ बनी हुई हैं। कद्दा जाता है 
कि इस पहाड़पर छठे तोथझूर पक्मप्रभु भगवानने तप किया था 
और यहींपर उन्हें केव्न ज्ञानको प्राप्ति हुईं थो। यहाँ एक मन्दिर 
है और मन्दिरके आगे चट्टानमें उकेरी हुई' प्रतिमाएँ हैं । 

कौशाम्बी-फफोसासे ४ मोलपर गढ़वाय नामका गाँव है। 
उसके पास हीमें कुशंबा नामका गाँव है, जिसे प्राचीन कौशाम्धो 
नगरी माना जाता है । इस नगरोमें भगवान पद्मप्रभुका जन्म 
हुआ था । 

अयोधष्या-जैन शाक्षोफे अनुसार यह प्रस्चिद्ध नगरी अति- 
प्राची नकाछसे जेनोंका मुख्य स्थान रद्दो है। जेनोंके ५ तीथथेड्टरोंका 
जन्म इसी नगरीमें हुआ था। आज भी यहाँ अनेक जेन मन्दिर 
ओर घमंशाढाएँ वर्तमान हैं । 

खखूदू-गोरखपुरसे भो० टी० रेज्वेका नोनखार स्टेशन ३६ 


मील है। वहाँसे २ मीज़ खखूंद गाँव है। इसका प्राचीन नाथ 
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किष्किन्धा बतक्षाया जाता है। यह भीपुष्पदन्त तीथद्ुरका जन्म 
स्थान है। यहाँके मन्दिरमें श्रीपुष्पदन्त भगवानढी मूर्ति 
विराजमान है। 

सेटमेंट-फैजाबादसे गोंडा रोडपर २१ मील यढरामपुर 
है | बत्तरामपुरसे १० मील पर सेंटमेंट है। इसका प्राचीन नाम 
श्रायस्ती बतज्ाया जाता है जो कि तोसरे तीर्थंकर संभवनाथकी 
जन्म-भूमि है 

रत्नपुरी-यह स्थान फैजाबाद जिलेमें स्रोहावज् स्टेशनसे 
९॥ सीछ है। यद्द श्रीधमनाथ स्वासीकी जन्मभूमि है । एक 
मन्दिर श्वेताम्वरोंका व दो दिगम्वरंके हैं । 

काम्पला-यह तीथक्षेत्र जिछा फरक्खाबादमें बो० बी० सी० 
थाई० रेलवेके कायमगगंज स्टेशनसे 5मोत है। यहाँ तेरदवें 
तीथेडूर श्रीविमठनाथके ४ कल्याणक हुए हैं । प्रतिवर्ष चेत्र मासमें 
यहाँ मेक्षा भी भरता है और रथोत्सब होता है। 

अहिक्षेत्र-६० आई० आर० फी बरेज्ी-अछीगढ़ ज्वाइन 
पर आँवला स्टेशन है | वहाँसे ८ मी रामनगर गाँव दै । उस्ोसे 
लगा हुआ यह क्षेत्र है। इस क्षेत्र पर तपस्या करते हुए भगवान 
पाइवेनाथके ऊपर कसठके जीवने घोर उपसरगें किया था और 
उन्हें केवल ज्ञानकी प्राप्ति हुई थी। प्रतिवर्ष चैत्र बदी ८से द्वादशोी 
तक यहाँ मेला दोता है। 

दस्तिनागपुर--यह क्षेत्र मेरठसे २२ मीछ है । यहाँ श्रोशान्ति- 
नाथ, कुन्थुनाथ और अरनाथ तीथेद्टरंके गर्भ, जन्म, तप ओर 
ज्ञान इस तरह चार कल्याणक हुए हैं। तथा १६वें मल्लिनाथ 
तीथंडरका समवशरण भी जाया था। यहाँ पर दिल्लोके छाढा 
इरसुखदासजीका बनवाया हुआ एक विशाछ दिगम्बर जैन 
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मम्दिर और घमंशाका है। पासमें हो इवेताम्वरॉका भी मन्दिर 
है। धर्मशालासे ढग़भग २-३ मीछ पर धारों तीथेड्ूरोंकी चार 
दि० जैन नशियाँ बनी हुई हैं जो प्राचीन हैं। प्रति वर्ष कार्तिक 
सुदी ८ से पूणमासी तक दिगम्बर जैनोंका बहुत बढ़ा मेक्षा 
भरता है। | 

चौरासी-मथुरा शहरखे करीब १) मील पर दिगम्वर 
जैनोंका यद्द प्रसिद्ध सिद्ध क्षेत्र है, परम्पराके अनुसार यह अन्तिम 
केबली भीजम्बू स्वामीका मोक्ष स्थान माना जाता है। यहाँपर 
एक विशाल जैन मन्दिर है जिसमें उनके चरण चिन्ह स्थापित 
हैं। प्रतिवर्ष कार्तिक कृष्णा २ से अष्टमी तक रथोत्सव द्वोता है। 
यहाँसे पास में ही प्रसिद्ध कंकाडी टीछा है जहाँसे जैन पुरातत्वकी 
अति प्राचीन सामग्री प्राप्त हुई दे । यहाँ पर द्वी भा० दि० जैन 
संघका संघभवन बना हुआ दे जिसमें उसका प्रधान कार्योक्षय 
तथा एक विशाक्ष सरस्वती भवन है। पासमें हो भ्रीऋ्षष भ अद्दान 
धयोश्रस स्थापित है | 

सौरीपुर-मैनपुरी जिडेके शिकोह्दाबाद नामक स्थानसे १३ 
मीलपर यमुना नंदीके तटपर बटेश्वर नामका एक प्राचीन 
गाँव है | गाँवके बीचमें विशाल जैन मन्दिर है । नीचे धंशाढा 
है। यहाँघ्रे १ मीज् जंगछमें कई प्राचीन मन्दिर हैं और एक 
छुतरी है जिसमें श्रीनेमिनाथके चरण चिन्ह स्थापित हैं। इस 
स्थानकों भीनेमिनाथका जन्म स्थान माना जाता है। 


बुन्देलखण्ड व मध्यप्रान्त 
गखवालियर-यद कोई तीथ क्षेत्र तो नहीं है किन्तु यहाँके 
किलके झ्ास्ध पास चट्टानोंमें बहुत सी दिगम्वर बैन मूर्तियाँ बनी 
हुई हैं। एक मूर्ति श्रीनेमिनाथजीकी ३० फुट ऊँची है भोर दूसरी 
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आदिनाथकी मूर्ति उससे भी बिशारु है। छश्कर ओर ग्वाति- 
यरमें छगभग २४ दिगम्बर जैन मन्दिर हैं जिनमेंसे अनेक 
मन्दिर बहुत विशाढ हैं । 

सोनागिरि-ग्वालियर-माॉँसो ज्ञाइनपर सोनागिर नामका 
स्टेशन है, उससे लगभग २ मोल पर यद्द सिद्ध क्षेत्र है। वहाँ 
एक छोटी सी पहाड़ी है। पहाड़ पर ७७ दिगम्बर जैन मन्दिर 
हैं, जिनकी वंदनामें १॥| मोलका चक्कर पढ़ता है। यहाँसे बहुतसे 
मुनि मोक्ष गये हैं| तलह॒टी में चार धमंशालाएँ झौर १७ मन्द्रि 
हैं। यहाँ एक विद्यालय भो स्थापित है । 

अजयगढ़-यद्द अ्जयगढ़ स्टेटकी राजधानी है। इसके 
पास दी एक पहाड़ है, उस पर एक किला है। उसकी दोवारोंकी 
दो शिछाओ्रोंमें छगभग ४० द्गम्बर जैन मूर्तियाँ उकेरी हुई हैं । 
पासमें दी तालाब है। उसको भी दीवारमें बहुत सी प्राचोन 
प्रतिमाएँ हैं, जिनमेंस्रे एकफी ऊँचाई १५ फुट और दुसरीकी १० 
फुट है । एक मानस्तम्भ भी है उसमें भो अनेक मूर्तियाँ बनी हैं । 

खजराहा-पन्ना स्टेट्से छतरपुरको जाते हुए २१वें मीछ 
पर एक तिराद्दया पढ़ता है, वहाँसे खजराहद्य ७मील है। यह 
छोटा सा गाँव है। दो घमंशालाएँ हैं । यहाँ इस समय ३१ दि० 
जैन मन्दिर हैं। यहाँके मन्दिरोंकी स्थापत्यकछा दशनीय है। 

द्रोगगिरि-छतरपुरस सागर रोडपर ४० मील सादनवाँ 
है वहाँसे दाहिितीो ओर कच्ची रोडसे ६ मीलपर सेंघपा नामका 
गाँव है। गाँवके पास ही एक पव॑त है जिसे द्रोणगिरि कद्दते 
हैं| यहाँसे गुरुद्स आदि मुनि सोक्षकों गये हैं। पहाढ़पर २७8 
मन्दिर हैं। प्रतिवर्ष चेत सुदी ८ से १४ तक मेला भरता है । 

नैनानिरि-यह क्षेत्र जी० आई० पो० रेक्पेके सागर स्देशनसे 
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39 मीढपर है। गाँवमें एक घसंशाक्षा और ७ मन्दिर हैं। 
घमंशाढाश्रे २ फर्डागपर रेसन्दीगिरि पवत है, यहाँसे श्रोवरदत 
आवि मुनि मोक्ष गये हैं। पवेतपर २५ मन्दिर हैं। एक मन्दिर 
ताज्ञाबके बोचमें हे। प्रतिवष कार्तिक सुंदो ८से १४ तक मेला 
-भरता है । ५ 
कुण्डलपुर--जो० आई० पो० रेलवेको कटनी-बोना लाईन- 
पर दमोह स्टेशन है। वहाँसे लगभग २४ मोलपर यह क्षेत्र है| 
इस क्षत्रपर कुण्डछके आकारका एक पवेत है इसीखे शायद्‌ 
इसका नाम कुण्डक्षपुर पड़ा है। पर्वतपर तथा उसकी तलेहटी में 
सब मिलाकर ४६ मन्दिर हैं। पर्वतके भन्द्रोंके बीचमें एक बढ़ा 
मन्दिर है, इसमें एक जैन मूर्ति विराजमान है जो पह्दाड़को काट- 
कर बनाई गई ज्ञान पड़तो है। यह मूर्ति प्मासन है फिर भी 
इसकी ऊँचाई ६-१० फुटसे कम नहीं है। यह भगवान मद्दावोरकी 
मूति मानो जाती है। इस प्रान्तमें इस मूर्तिकी बढ़ी मान्यता है। 
दूर दुरसे लोग इसकी पूजा करनेके छिये श्राते हैँ। इसके 
माहात्म्यके सम्बन्धमें अनेक किवदन्तियाँ प्रचल्षित हैं | महाराजा 
छत्रसाढके समयमें उन्हींकी प्ररणासे इसका जोर्णोद्धार हुआ था, 
जिसका शिलालेख अंकित है । 
सागरसे ४८ मीज़्पर वीनाजी क्षेत्र हैं यहाँ तीन जेन मन्दिर 
है जिनमें एक श्रतिमा शान्तिनाथ भगवानको १४ फुट ऊँची तथा 
एक प्रतिमा मद्दावीर भगवानकी १२ फुट ऊँची विराजमान है। 
और भो अनेक मनोददर मूर्तियाँ हैं। सागरसे ३८ मील मालथौन 
गाँव है। गाँवसे १ मोडपर एक जेन मन्दिर है। इसमें १० 
गजसे लेकर २४ गजतककी ऊँचो खड़े भासनको अनेक प्रतिमाएँ 
हैं। ललितपुरसे १० मीकपर सेरोन गाँव है। वहाँसे आधा 
-भीछपर #-६ प्राचीन जेन सन्दिर हैं। चारों ओर कोट है। 
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यहाँ एक मूर्ति २० गज डँयी शान्तिनाथ भगवानकी है, तथा 
बार पाँच फुट ठँची सेकड़ों खण्डित मतियाँ हैं। 

देवगढ़-जी० आई० पी० रेल्वेके लब्ितपुर स्टेशनसे १६ 
सीछ एक पहदाढ़ीपर यह क्षेत्र स्थित है।यह सचमुच देवगढ़ 
है। यहाँ अनेक प्राचीन जिनाडय हैं और अरगशित खण्डितः 
मूर्तियों हैं। कछाकी दृष्टिसे भी यहाँकी मूर्तियाँ दशनीय हैं। 
कुशछ कारीगरोंने पत्थरकों मोम कर दिया है। करीब २०० शिला- 
ढेख यहाँ उत्कीर्ण हैं। ८ मनोहर मानस्तंभ हैं | प्राकृतिक 
स्रोन्दय भी अनुपम है। यहाँसे ६ मीछपर चाँदपुर स्थान दै। वहाँ 
भी अनेक जैनमूर्तियाँ हैँ जिनमें १४ गज ऊँची एक मूर्ति शान्ति- 
नाथ तीर्थज्लुरकी है । 

पपौरा-टीकमराढ़ रियासतमें टीकमगढ़से कुछ दूरीपर 
जंगलमें यह क्षेत्र स्थित है । इसके चारों ओर कोट बना है 
जिसके अन्दर छगभग ६० मन्दिर हैं! एक वीर विद्यालय भी 
है। कार्तिक छुदी १४ को प्रतिवर्ष मेछा भरता है। 

अद्दार--टीकमगढ़से £ मीछूपर अद्दार गाँव है। वहाँसे करीब 
६ मीछलपर एक ऊजढ़ स्थानमें तीन दिगम्बर जेन-मन्दिर हैं । 
एक मसन्दिरमें २१ फुटकी ऊँची शान्तिनाथ भगवानकी अति 
मनोक्षमूर्ति विराजमान है जो खण्डित है किन्तु बादमें जोड़कर 
ठोक की गई दै। यह प्रतिमा वि० सं० १२३७ में प्रतिष्ठित की गई 
थो। इन मन्दिरोंफे सिवा यहाँ अन्य भी अनेक मन्दिर बने 
हुए थे, किन्तु बादशाद्वी जमानेमें वे सब नष्ट कर दिये गये और 
अय अगरित खण्डित मूर्तियाँ वहाँ वर्तमान हैं । क्षेत्र कल्ा- 
प्रेमियोंके छिये भी दशेनीय है । अब यहाँ एक पाठशाक्षा भी 
चाल है । 
चन्देरी-यह छड्ितपुरसे बीस मीछ दे । यहाँ एक जैनः 
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मन्दिरमें चोषीस वेद्याँ बनी हुई हैं और उनमें जिस तोथेडरके , 
शरीरका जैसा रंग था उसी रंगकी चौबीश्वों तीथेक्लरोंकी चोबीस 
मृर्तियाँ विराजमान हैं। ऐसो 'चोवीसी अन्यत्र कहों भी नहीं है। 
यहाँसे उत्तरमें £ मीज्पर बूढ़ी चन्देरी है । यहाँपर सेकड़ों 
जैन मन्दिर जोणंशोण दश्ामें है, जिनमें बड़ी हो सौम्य और 
चित्ताकषे# सूर्तियाँ हैं । 

पचराई-चन्देरीखे १४ मोल खनियाघाना स्थान है और 
वहाँसे ८ सीछपर पचराई गाँव है। यहाँपर २८ जिनमन्दिर हैं: 
जिनमें छगभग एक हजार मर्तियाँ हैं, इनमें आधेके क्षमभग 
साथित हैं शेष खरिद्धत हैं । 

थूवनजी-चन्देरोसे ८ मील थूवनजी है। यहाँ.२५ मन्दिर 
हैं। प्रायः सभी प्रतिमाएँ पत्थरोंमें उकेरी हुई हैं, खड़े योग हैं 
और २०-३० फुट तक की ऊँचाईकी हैं । 

यहाँ यद्द बतढछा देना आवश्यक है कि बुन्देठखण्डके उत्त 
सभी क्षेत्र दिगम्बर जेन ही हैं। वहाँ इवेताम्वरोका निवाघ न 
होनेसे उनका एक भो तीथक्षेत्र नहों है। 

अन्तरिक्ष पाश्वताथ-जी० आई० पी० रेल्वेके अकोछा 
( बरार ) स्टेशनसखे छयभग ४० मीछपर शिरपुर नामका गाँव 
है। गाँवके मध्य घर्मशाढाओंके बीचमें एक बहुत बढ़ा प्राचीन 
विशाल दुमंजला जेन मन्दिर है। नीचेको मंजिलमें एक श्याम- 
बण २॥ फुट ऊँची पाश्चनाथजीको प्राचीन प्रतिमा है जो वेदो में 
अधर विराजमान है। सिर्फ दक्षिण घुटना जमीनमें सटा हुआ 
है। इसीसे यह अतिमा अन्तरिक्ष पाश्चनाथके नामसे प्रसिद्ध हे। 
यहाँ दोनों सम्प्रदा्योके छिये पूजाका समय नियत है। सुबद्द ६ 
से ८ और १२ से ३ तक ्ेताम्वर पूजन करते हैं और ६ से १२ 
तथा ३ से ६ तक दि्गम्बर लोग पूजन करते हैं। 


श्श्र सैनपर्म 


कारंजा-अकोक्षा जिलेमें मूर्तिज्ञापुर स्टेशनख्रे ( जी० आई० 
पी० ) यवतमाछकों जानेवाछी रेलवे छाईनपर यद्द एक कसवां 
है। यहाँपर तीन विशाल प्राचीन जैनमन्दिर हैं। एक मन्दिर में 
चाँदी, सोने, हीरे, मूँगे और पन्‍नेकी प्रतिमाएँ हैं । यहाँ दो 
भट्टारकॉकी गदहियाँ हैं. एक बलात्कार गणकी दूसरी सेन गण- 
को । सेनगणफे भष्टारकके मन्दिरमें संस्कृत प्राकृतके प्राचीन 
जैनप्रन्थोंका बहुत बढ़ा भंडार है । यहाँ महावोर ब्रह्म चर्याश्रम 
नामकी एक आदश शिक्षा सत्था भी है। 

मुक्तागिरि-यद् सिद्धक्षेत्र बराड़के एलचपुरसे १९ मोलपर 
पहाड़ी जंगल्में है। नीचे धर्मशाला है | पासमें हो एक छोटी 
पहाड़ी है, . ज्लिसपर चढ़नेके लिये सीढ़ियाँ बनी हुई हैं। ऊपर 
कई गुफाएँ हैं जिनमें बहुत सो प्राचीन प्रतिमाएँ हैं। गुझाओंके 
आसपास ५२ मन्दिर हैं। यहाँसे बहुतस्े मुनियोने मोक्ष प्राप्त 
किया था । 

भातकुली-यदद अतिशय क्षेत्र अमरावतीसे १० मीलपर दै। 
यहाँ ३ दि० जैनमन्दिर हैं जिनमेंसे एकमें भ्ोऋषभदेव स्वामोकी 
पद्मासनयुक्त तीन फुट ऊँची मूर्ति विराजमान है। इसकी यहाँ 
बहुत मान्यता है । श्रति वर्ष कार्तिक बदी पंचमीको मेला 
भरता है । 

रामटेक-यह स्थान नागपुरखे २७४ मोछपर है। यहाँ दि० 
जेनोंके आठ मन्दिर हैं, जिनमेंसे एक प्राचीन मन्दिर में सोरूहवें 
तोथझूर श्री शान्तिनाथ स्थामोको १५ 'फ्लीट ऊँचो मनोश्न प्रतिमा 
विराजमान है | 

राजपूताना व मालवा प्रान्त 
श्रीमह्ववीर॒जी-बी ० थी? सी० आई० रेकवेकी नागदा- 

“मथुरा छाईनपर “श्रीमद्ाबीरजी? नामका रठेशन हे। यहाँसे 
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४ मील पर यह क्षेत्र है। यहाँ एक विशाल द्गिम्बर जेन मन्दिर 
है, एसमें मद्रावोर स्वामीकी एक अति मनोश्ञ प्रतिमा विराजमान 
है। यह प्रतिमा पाख्के ही एक टीलेके अन्द्रसे निकली थो। 
इस्र जेन और जेनेतर खाम्र करके जयपुर रियासतके मीना और 
गूजर बढ़ी श्रद्धा भर भक्तिसे पूजते हैं । यात्रियोंका सदा तांता 
लगा रहता है। प्रतिवष बेसाख बंदी एकसको महावीर सग- 
बानको सवारी रियासती छवाज्ञमेंके साथ निकल्ञषती है। छाखों 
मीना एकत्र दोते है। वे हा सवारीकों नदो तक ले जाते हैं । 
उधर गूजर तैयार खड़े रहते हैं । मीना चले जाते हैं और गूजर 
सवारीको डोटाकर छाते हैं । फिर गूत्ररोंका मेज्ञा भरता है। 

चांद खेड़ी-कोटा रियासतमें खानपुर नामका एक प्राचोन 
नगर है। खानपुरसे २ फर्लागको दूरी पर चाँद खेडढ़ी नामकों 
पुरानी बस्ती है। यहाँ भूगर्भमें एक अतिबिद्ञाल जेन सन्दिर है। 
इसमें अनेक विशाल जेन भ्रतिमाएँ है । सब प्रतिमाएँ ४७७ हैं। 
द्वारके उत्तर भागमें एक हो पाषाणका १० फुट ऊँचा कोतिस्तम्भ 
है, इसमें चारों ओर दिगम्बर-प्रतिमाएँ खुदी हुई हैं, तोन तरफ 
छेख भी हैं । 

मक्सीपाश्रनाथ-ग्वालियर रियासतमें जी० आई० पी० 
रेल्वेकी भुपाल-उब्जेन शाखामें इस नामका स्टेशन है। यहाँसे 
एक समीलपर एक प्राचीन जेन सन्दिर है। उसमें श्रीपाश्वेनाथ 
स्वामोकी ढाई फुट ऊंची पद्मासन मूर्ति विराजमान है जो बड़ी 
दी मनोज्ञ है। इसको दोनों सम्प्रदायवाछे पूजते हैं। परन्तु 
सम्रय नियत है । सुबह ६ से ६ तक दिगम्बर सम्प्रदायवाले पूजते 
हैं फिर शेष समय ख्ेताम्बरोंके छिये नियत है। 

विज्ौलिया पाश्चनाथ-नीमचसे ६८ मोलपर विजोलिया 

रियासत है विजौक्षिया गाँबके समीपमें ही श्रीपाश्व नाथ स्वामी 


श्श्४ड जैनघमं 


का अतिप्राधीन और रमणीय अतिष्ठाय क्षेत्र है। एक मन्दिरमें 
एक ताकके अद्दरावके ऊपर २३ प्रतिसाएँ खुदी हुई हें। चारों 
तरफ दीबारोपर भी मुनियोंकी बहुत सी मूर्तियाँ खुदी हुई हैं। 
एक विशाछ सभामण्डप, चार गुसटियाँ और दो मानस्तंभ भी 
हैं। मानस्तम्भोपर प्रतिमाएँ और शिडालछेख हैं । 
ओऔऋषभदेव ( केशरियाजी )-उदयपुरसे करीब ४० भीछपर 
यह क्षेत्र है। यहाँ श्रीऋृषभदेवजीका एक बहुत विशाल सन्दिर 
बना हुआ है। उसके चारों ओर कोट है। भोतर मध्य में संग- 
सरमरका एक बढ़ा सन्दिर है जिसके ४८ ऊँचे ऊँचे शिखर हैं। 
इसके भीतर जानेसे श्रोऋषभदेवजीका बढ़ा मन्दिर मिलता है। 
जिसमें श्रीकृषभदेषको ६-७ फुट झँची पद्मासनयुक्त श्यामबर्णो- 
को दिगम्बर जेनमूर्ति है। यहाँ केशर चढ़ानेका इतना रिवाज है 
कि सारी मूर्ति केशरखे ढक जाती दै। इसीडिये इसे केशरिया जी 
भी कहते हैं। इवेताम्बरोंकी झोरसे भूतिपर आंगी, मुकुट और 
लिंदूर भो चढ़ता है । इसकी बढ़ी मान्यता है। दोनों सम्प्रदाय- 
वाले इसकी पूजा करते हैं। एक बार तो पूजाके ऊपरसे खूब 
है न दो गई थी, जिसमें कई दिगम्बरी जानसे मार डात़े 
गये थे । 
आबू पहाड़-बी० बी० सी० आई० रेडवेके आबू रोड 
स्टेशनसे आशन्रू पद्दाढ़के ज्षिये मोटरें जाती हैं । पद्दाडपर सढ़कके 
दाई ओर पक दिगम्बर जेन मन्दिर हे, तथा बाई ओर दैल- 
वाढ़ाके श्रसिद्ध श्रेताम्बर मन्दिर बने हुए हैं। जिनमेंसे एक 
सन्द्िर विमछश्याहने बि० खं० १०८८ में १८ करोड़ ५३ छाख 
रुपये खर्च करके बनवाया था। दूसरा मन्दिर वस्तुपाल तेज- 
पाछने बारह करोड़ ४३ क्ाख रुपये खर्च करके बनवाया था। 
"संगमरमरपर छीनोके द्वारा जो नकाशी की गई दे बद देखतेकी 
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हो चीज है। दोनों विशाढ मन्दिरोंके बीचमें एक छोटा सा दि० 
जेन मन्दिर भी है 

अचलगढ़-दैजवाढ़ासे पाँच मीछ अचछगढ़ है। यहाँ तोन 
इवेताम्वर मन्दिर हैं । उनमेंसे एक मन्दिरमें १४४४ मन खोनेकों 
१४ प्रतिसाएँ विराजमान हैं। 

सिद्धवर कूट-इन्दौरसे खण्डवा छाईनपर मोरटल्का नामका 
स्टेशन है। वहाँसे जोंकारणी जाते हैं जो नमंदाके तटपर है। 
यदाँखे नावमें सवार होकर सिद्धवर कूटको जाते हैं। यह ज्षेत्र 
रेवानदीके तटपर हैं। यहाँसे दो चक्रवर्ती व द्ख कामदेव तथा 
साढ़े तीन कर ढ मुनि मुक्त हुए हैं । 

ऊन-खण्डबासे ऊन मोटरके द्वारा जाया जाता है। ३-७ 
चंटेका रास्तौ है। यहाँ एक प्राचोन मन्दिर है जो सं० १२१८ 
का बना हुआ है। दो और भी भ्राचीन मन्दिर दे जो जोण हो 


गये हैं। यह क्षेत्र कुछ द्वो वर्ष पहले प्रकाशमें आया है 
पावागिरि सिद्ध क्षत्र क॒द्दा जाता है। 


बढ़वानी-वदढ्वानोसे £ मोौछ पहाढ़पर जानेसे बढ़वानी 
क्षेत्र मिछता है । बड़वानीसे निकट दोनेके कारण इस क्षेत्रको 
बढ़वानो कहते हैं वैसे इसका नाम चूछगिरि है। इस चूछगिरिसे 
इन्द्रजीव और कुम्मकर्यने मुक्ति प्राप्त को थी। क्षेत्रकी बन्दनाको 
जाते हुए सबसे पहले एक विशाज़्काय मतिके दशन दोते हैं। 
यह खड़ी हुई मर्ति भगवान ऋषभदेवको है, इसकी ऊँचाई ८४ 
फोट है । इसे बावन गजाजी भी कहते हैं । सं० १२२३ में इसके 
जीणोद्धार द्वोनेका उल्लेख मिलता है। पहदाढ़ पर २२ मन्दिर हैं। 
प्रतिवर्ष पौष सुदी ८ स्रे १५ तक मेढा द्वोता दे । 

े बम्बई प्रान्त 
तारगा-यह प्राचीन सिद्ध क्षेत्र गुजरात प्रान्तके मददीकाँठा 


३१६ ज़ैनकर्म 


जिले में बी० बी० सी० आई० रेल्वेके तारंगा हिल नामके 
स्टेशनसे तीन मीछ पहाढ़के ऊपर है। यहाँसे वरदत्त आदि 
साढ़े तीन करोड़ मुनि मुक्त हुए हैं। यहाँपर दोनों सम्प्रदायोंके 
अनेक मन्दिर ओर गुमटियाँ हैं. । 
गिग्नार-शुजरात प्रान्तकी जूनागढ़ स्टेटमें यह सिद्धक्षेत्र 
बतमान है। जूनागढ़ स्टेशनसे ४-४ मोलकी दूरीपर गरिनार 
पबतकी तलेहटी है, वहाँ दोनों खम्प्रदायोंकी धर्मशाढछाएँ हैं। 
पहाढ़पर चढ़नेके किये घंशाढाके पाससे ही पक्को सीढ़ियाँ 
प्रारम्भ हो जाती हैं भौर अन्ततक चढी जाती हैं। २२वें 
तीथंछुर श्रीनेमिनाथने इसी पद्ाड़कें सहस्लाम्र वनमें दीक्षा घारण 
करके तप किया था। यहीं उन्हें केवलज्ञान हुआ था और यहीं 
से उन्होंने निवाण प्राप्त किया था| धनकी वाग्दत्ता पतैनी राजुलने 
भी यहीं दोक्षा ली थी। पहले पद्दाढ़पर पहुँचनपर एक गुफामे 
राजुलकी मूर्ति बनी हुई है। तथा दिगम्बर ओर इवेताम्वरोंके 
अनेक सन्दिर बने हुए हें। दूसरे पद्दाडपर चरण निन्द् है 
यहाँस अनिरुद्ध कुमारने निवोण प्राप्त किया था। तीसरेसे शम्भु 
कुमारन निर्वाण छाभ किया था । चोथे पहाढुपर चढ़नेके लिये 
सौढ़ियाँ नहीं हैं इसलिये उसपर चढुना बहुत कठिन है। यहाँसे 
श्रीकृष्णजीके पुत्र अद्यम्न कुमारन मोक्ष प्राप्त किया है और 
पाँचवें पहाड़से भगवान्‌ नेमिनाथ मुक्त हुए हैं। सब जगह चरण 
चिन्ह दे तथा कहीं कहीं पहाढ़में उकेरी हुई जिन मूर्तियाँ मी 
हैं। जन सम्प्रदायमें शिखरजीकी तरह इस क्षेत्रको भी बढ़ी 
प्रतिष्ठा दे । 
शुत्चुजय-त्री ० बी० सी० जाई० रेल्वेके पाढीताना स्टेशनसे 
१॥-२ मीछ तल्दटी है। वदाँसे पदाड़की चदाई आरब्भ द्वो जाती 
है। रास्ता साफ है। पहाढ़के ऊपर श्वेताम्वरोंके फरीब साढ़े 
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लीम हजार मन्दिर हैं जिनकी छागत करोड़ों रुपया है। श्वेताम्वर 
आई सब तीर्थोंसे इस तीयको बढ़ा मानते हैं। विगम्वरोंका तो 
केवल एक मन्दिर है। पाठीताना शद्रमें भी इवेताम्वरोंको 
२०-२४ धमंशाढाएँ और अनेक मन्दिर हैं। यहाँ एक जआगम- 
मन्दिर जभी ही बनकर तैयार हुआ है उसमें पत्थरॉपर इवेता- 
म्वरोफे सब आंगम खोदे गये हैं। यहाँसे तोन पाण्डुपुत्रों और 
बहुतसे मुनियोंने मोक्ष ठाम किया था | 

पावांगढ़-बढ़ौदासे रे८ मीछकी दूरीपर चांपानेरके पांस 
पावागढ़ सिद्ध क्षेत्र है। यह पायागढ़ एक बहुत विज्ञार पहाड़ों 
किल्ला है। पहाढ़ पर चढ़नेका मार्ग एक दम कंकरीछा है। पद्ाढ़ के 
ऊपर आठ दूस मन्द्रोंके खणडदर हैं, जिनका जोर्णोद्धार 
कराया गया है। यहाँसे भीराम बन्द्रके पुत्र छब और कुशकों वथा 
अन्य बहुतसे मुनियोंको निवोण ढाभ हुआ था। 

मांगीतुंगी-यह क्षेत्र गजपन्था ( नासिक ) से लगभग भस्सी 
मीछ पर है। वहाँ पास ही पास्र दो पर्ववशिखर हैं जिनमेंसे 
एकका नाम मांगी और दूसरेका नाम तुंगी है। मांगी शिखरकी 
गुफाअंमें लगभग साढ़े तीन सौ प्रतिमाएँ और चरण हैं और 
तुंगीमें लगभग तीस । यहाँ अनेक प्रतिमाएँ साधुओंकी हैं. जिनके 
साथ पीछी और कमंड्छु भी हे और पासमें ही उन साधुओंके 
नाम भी लिखे हैं। दोनों पर्वोतोंके बीचमें एक स्थान दै वहाँ 
बल्भद्रने भ्रीकृष्णका दाह संस्कार किया था। यहाँ से ओरामचन्द्र, 
इनुमान, सुम्रीब वगेरह ने निर्वाण लाभ किया था। 

गजपन्था--नासिकके निकट मसरूछ गाँवकी एक छोटी सी 
पहाड़ी पर यह सिद्धक्षेत्र है। यहाँ से बलभद्र और यदुवंशी 
राजाभोंने मोक्ष प्राप्त किया था । 

श्र 
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एकौरा-मनमाड़ जंकशनसे ६० मीक्ष एछोरा भाम है। यह 
ग्राम गुफा मन्दिरोंके लिये सबंत्र प्रसिद्ध है। इससे सटा हा 
एक पहाड़ है। ऊपर दो गुफाएँ हैं, नोचे उदरनेपर सात गुफाएँ 
ओर हैं जिनमें हजारों जैन प्रतिमाएँ हैं । 

कुंथलमिरि-यह क्षेत्र निज्ञाम स्टेटमें है और वार्सी टाऊन 
रेढचे स्टेशनसे लगभग २१ मोछ दूर एक छोटी स्री पद्दाढ़ी पर 
स्थित है। यहाँ से श्रोदेशभूषण कुछभूषण मुनि मुक्त हुए हैं। 
परबेतपर मुनियोंके चरणमन्द्रि सद्दित १० मन्दिर हैं। माघ- 
मासमें पूर्णिमाको प्रतिवर्ष मेा भरता है। यहाँ गुरुकुछ भी है । 

करकण्डुक्ी गुफाएँ-शोलापुरसे मोटरके द्वारा कुन्थछंगिरि 
जाते हुए मार्गमें उस्मानावाद नामका नगर आता है, जिसका 
पुराना नाम धाराशिव है। घाराशिवसे कुछ भीछकी दूरोपर 
'तेर! नामका स्थान है। तेरके पास पद्दाड़ी है। उसको बाजूमें 
गुफाएँ हैं। प्रधान गुफा बड़ी विशाछ है। इसमें पाँच फुटकी 
पाइवेनाथ भगवानकी काले पाषाणकों पमासन सूर्ति विराजमान 
है। इसके दूसरे कमरेमें एक सप्तफणी नाग सहित पाश्वेनाथकी 
प्रतिमा है। दो पत्थर ओर भी हैँ जिनपर जिन प्रतिमाएँ खुदी 
हुई हैं। प्रधान गुफा सद्दित यहाँ चार गुफाएँ हैं। इन सब 
गुफाओमें जो प्रतिमाएँ हैं वे अधिकतः पाइवनाथ भगवानकी ही 
हैं, सद्ावोर भगवानकी तो पक भी प्रतिमा नहीं है। इससे इस 
स्थानके पाश्वेताथ भगवानके समयमें निर्माण किये जाने की 
बातको पुष्टि द्ोती है। करकण्डु चरितके अनुसार राजा करकरडुने 
जो गुफाएँ बनवाई थीं, वे ये दी गुफाएँ बतलाई जाती हैं । 

बीजापुर-मद्रास सदने मरहठा रेलवेपर बीजापुर नामका 
पुराना नगर है| स्टेशनके करीब दो संग्रहाछय दे । इसमें अनेक 
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जैन मूर्तियाँ रखो हुई हैं। एक मूर्ति करीव तीन द्वाथ उँचो 
पश्मासन भगवान पाश्वनाथको है उस पर स॑० १२३२ खुदा है । 
थीजापुरसे करीब दो सीछ पर एक मन्दिर है, इसमें श्ोपावव नाथ 
भगवानको सदृश्नफणा सद्दित एक मर्ति विराजमान है जो दशेनोय 
है | बोजापुरसे १७ मोलपर बाबानगर है। वह्दापर एक प्राचीन 
मन्दिर है, उसमें भगवात पाश्वनाथकों दरे पाषाणकी १॥ द्ाथ 
ऊँची पह्मासन सूर्ति विराजमान है। इसका बहुत अतिश्नय है 
तथा असेक दनन्‍्तकथाएँ सुनो जातो हैं । 

बादाभीके गुफा मन्दिर-बीजापुर जिलेमें बादामी एक छोटा 
सा कसबा दे । इसके पासमें दो प्राचीन पद्दाढ़ी किल्ले हैं । दक्षिण- 
पद्दाढ़ीकी बगलमें छठी सदीके बने हुए दिन्दुश्नोके तीन और 
जैनियोंका एक गुफामन्दिर है। जेन गुफा मन्दिरमें अनेक सूर्तियाँ 
दर्शनीय हैं । यद गुफा मन्दिर बादामीके प्रसिद्ध चालक्यवंशके 

राजा पुलकेशोने बनवाया था । 

बेलगांव-सदने मरहठा रेल्वेपर यद शहर बसा दे | शद्दरसे 
धूवंकी ओर एक प्राचीन किला है। कद्दते हैँ कि पहले यहाँ १०८ 
जैन मन्दिर थे । उनको तुड़वाकर बीजापुरके बादशाहके सरदार- 
ने यह किठा बनवाया था। अब केवछ तोन मन्दिर शेष हैं। 
जिनकी कारोगरी दशेनोय दै। वेल्लगाँव जित्लेमें ही स्तवनिधि 
नामका क्षेत्र है। यहाँ ५-६ जैन मन्दिर हैं जिनमें सेकड़ों जिन- 
मूर्तियाँ विराजमान हैं । 


प्रद्रास प्रान्‍्त 


हुम्मच पद्मावती-मैसूर स्टेटमें शिमोगा शद्दर है। वहाँसे 
तोथललो होकर हुस्मच पद्मावती कषेत्रकों जाते हैं। यहाँ कई 
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मन्दिर हैं जिनमें एक सन्दिर बढ़ा विशाल बेशकोमत है। यहाँ 
पर बड़ी बढ़ो विशाढ गुफाएँ और प्रतिमाएँ हैं। 

वररांग-दक्षिण कनाढ़ा जिढ़ेमें यह एक छोटा-सा गाँव है । 
थोड़ी दी दूरपर प्राकारके अन्द्र एक बहुत विशाल मन्दिर है। 
मन्दिरमें पाँच वेदियों हैं, जिनमें बहुत-सी प्रायोन प्रतिमाएं हैं । 
एक मन्दिर पास ही ताछावमें है। यदपि मन्दिर छोटा है परन्तु 
बहुत सुन्दर दे। 

कारकलरू--वरांगसे १४ मीछपर यह एक अछ्छा स्थान है। 
यह दिगम्वर जैनोंका बहुत प्राचीन तीथेस्थान है। यहाँ १८ 
जैन मन्दिर हैं। एक परेतपर भीबाहुबछि सर्वामीकी ३२ फोट 
ऊँचो खड़े आसनवाक्षी मूर्ति विराजमान दे । इसके सामने एक 
दूसरा पंत है, उसपर एक सन्दिर है। उप्तमें चारों ओर खड़े 
आसनकी तीन तीन विज्ञाल श्रतिमाएँ स्थित हैं। यह मन्दिर 
कारीगरीकी दृष्टिसे भी दर्शनीय है। 

मूड़बिद्री-कारकछसे दस मीलपर यद्द एक अच्छा कसबा' 
है। यहाँ १८ मन्दिर हैं जिनमें एक मन्द्रि बहुत विशाल है। 
उसका नाम त्रिधुवन तिछक चूड़ामण हे । यह एक कोटसे घिरा 
है। तीन मंजिछका है। नीचे ८ वेदियाँ हैं, इसके ऊपर ४७ 
वेदियाँ हैं और उसके भी ऊपर तोन वेदियों हैं। एक मन्दिर 
सिद्धान्तववसति कहल्लाता है। यह दुमंजिढा है। इस मन्दिरमें 
दिगम्वर जैनोंके प्रस्यात अन्थ श्रीधपवछ, जयघवछ ओर महद्दाबंध 
कनढ़ी लिपिमें ताढ़पत्रोपर लिखे हुए सुरक्षित हैं। इसमें १७ 
मूर्तियाँ पन्ना, पुखराज, गोमेद, मूँगा, नोलम आदि रक्नोंकी हैं । 
यहाँ श्रीभट्टारक चारुकीति पडिताचाये भद्टाराजकी गही है ।, 
आ्रानीन जैन प्रन्थोंका अच्छा संग्रद है। 
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वेणूर-नदीके किनारे यह एक छोटा सा गाँव है। गाँवके 
पश्चिसमें एक कोट है उसके अन्द्र श्रीगोमट स्वामोकी ३१ फुट 
ऊँची प्रतिमा विराजमान है | गाँवमें अनेक जैन मन्दिर हैं। 

पेलुर-हलेविह-वेलूर और हढेवोड़, मैसूर राब्यके दासन 
शहरके उत्तरमें एक दूसरेसे दस बारह मीठके अन्तरपर स्थित 
है। यहाँका मृविनिमोण दुनियामें अधूर्ब माना जाता है। एक 
समयमें यह दोनों स्थान राजघानीके रूपमें मशहूर थे आज 
कछाधानोके रूपमें ख्यात हैं। दोनों स्थानोंके आस-पास जैन 
मन्दिर हैं। सभो मन्दिर दिगम्बर सम्प्रदायके हैं और उद्धकोटिकी 
कारीगरीको व्यक्त करते हैं। 

श्रवण बेलगोलछा-हासन जिलेके अन्तगत जिन तीन स्थानोंने 


मैसूर राज्यको विश्वविख्यात बना दिया है वे हैं वेलूर, दलेवीड 
और श्रवण वेलगोछा। दासनसे पश्चिममें श्रवण वेल्मोढा दे 
जो दाखनसे मोटरके द्वारा ४ घंटेका माग है। श्रवण वबेढ- 
गोछामें बन्द्रगिरि और विन्ध्यगिरि नामकी दो पहद्ाढ़ियाँ पास 
पास हूँ । इन दोनों पद्दाड़ियोंके बीचमें एक चोकोर ताक्षाब है! 
इसका नाम वेक्षगोल अथवा सफेद ताढछाब था। यहाँ श्रमणोंके 
आकर रहनेके कारण इस गाँवका नाम भमण वेल्लगोक्ष पढ़ा। 
यद्द दिगम्बर जैनोंका एक मद्दान्‌ तीर्थ-स्थान दै। मौयेसम्राद 
चन्द्रगुप्त अपने गुरु भद्रबाहुके साथ अपने जीवनके अन्तिम दिन 
बितानेके छिये यहाँ आया था। गुरुने वृद्धावस्थाके कारण चन्द्र 
शिरिपर सल्लेखना धारण करके शरीर त्याग दिया । चन्द्रगुप्तने 
गुरुको पादुकाकी बारह ब्ष तक पूजा को ओर अन्‍्तमें समाधि 
खारण करके इद्द जीवन छीछा समाप्त की । 


विन्ध्यगिरि नामकी पहाढ़ीपर गोमठेश्वरकी विशालकाण 
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भूर्ति विराजमान है। विन्भ्यगिरिकी ऊँचाई चार सो सत्तर फ्रीट 
है और ऊपर जानेके छिये सीढ़ियाँ बनी हुई हैं । काका कालेड 
करके शब्दोंमें मूर्तिका सारा शरीर भराबदार, यौवनपूर्णे, 
नाजुक और कान्तिमान है। एक ही पत्थरसे निर्मित इतनो 

र मर्ति संसारमें और कहीं नहीं। इतनी बढ़ो म॒ति इतनी 
अधिक रस्निग्ध है कि भक्तिके साथ कुछ प्रेमकी भो यह अधि 
कारिणी बनती है। धूप, हवा और पानीके प्रभावसे पीछेकी 
ओर ऊपरको पपढ़ी खिर पढ़नेपर भी इस मर्तिका लावण्य 
खण्डित नहीं हुआ है। इसकी स्थापना आजसे एक हजार वष 
पहले गंगवंशके सेनापति और मंत्री चामुण्डरायने कराई थी। 
इस पवतपर छोटे बढ़े सब १० मन्दिर हैं। 

चन्द्रगिरिपर चढ़नेके छिये भी सीढ़ियाँ बनी हैं। पबेतके 
ऊपर मध्यमें एक फोट बना है उसके अन्द्र बढ़े बढ़े प्राचीन 
१४ मन्दिर हैं। मन्दिरोंमें बढ़ी बड़ी विशाक्ष प्राचीन प्रतिमाएँ 
हैं। एक गुफामें भीभद्रवाहु रवामीके चरण चिन्ह बने हुए हैं 
जो लगभग एक फुट ढ्बे हैं । 

ऐतिहासिक दृष्टिसे यद् पद्दाढ़ो बहुत भद्दत्त्वपूण है क्योंकि 
इस पर बहुतसे प्राचीन शिक्षाठेख अंकित हैं, जो मुद्रित हो 


नोचे ग्राममें भी सात मन्दिर और १३ चेत्यात्षय हैं। एक 
सन्दिरमें चित्रकक्षासे शोभित कसौटी पाषणके स्तंभ हैं । यहाँ 
भी श्रीभट्वारक चारुकीर्ति जी मद्दाराजकी गद्दी है। उनके मन्दिरमें 
भी कुछ रत्नोंको प्रतिमाएं हैं। बढ़ा अच्छा शास्त भंडार है। एक 
दिगम्बर जैन पाठशाढा भी है। 

इस प्रान्तमें अन्य सी अनेक स्थान हैं जहाँ जैन मन्दिर और 
म्॒तियाँ दशेनीय हैं। 
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उड़ीसा प्रान्त 

खण्डगिरि-उड़ीसा प्रान्वकी राजघानी कटक है। कटकके 
आस-पास हजारों जेन भ्रतिमाएँ हैं । किन्तु छढ़ीसेमें जेनियोंदी 
संख्या कम होनेसे उनकी रक्षाका कोई प्रवन्ध नहीं है। कटकसे 
ही सुप्रसिद्ध खण्डगिरि उदयगिरिको जाते हैं । भुवनेशवरसे पाँच 
मील पश्चिम पुरो जिढेमें खण्डगिरि उदयगिरि नामकी दो पददा- 
ड़ियाँ हैं। दोनोंपर पत्थर काटकर अनेक गुफाएँ और मन्दिर 
बनाये गये हैं, जो ईसासे क्षमभग ४० वे पहलेसे ठेकर ४०० 
ये बाद तकके बने हुए हैं । उदयगिरिकी द्वाथी गुफामें कलिंग 
चक्रवर्ता जेन सम्राट खारवेलका प्रसिद्ध शिछालेख अंकित है । 


६-जैनघम और इतर धम्म 


जैनघमंकी आवश्यक बातोंका परिचय करा चुकनेके बाद 
“उसका इतर घर्मोके साथ क्‍या कुछ सम्बन्ध है? आदि बातोपर 
भी एक सरसरो निगाह डाक्षनेका प्रयत्न करना अनुचित न 
होगा; क्‍योंकि उससे उक्त बातोंपर अधिक प्रकाश पढ़नेके साथ 
ही साथ जैनघर्मकी स्थितिको समझनेमें तथा अनेक आलामक 
घारणाओोंके दूर दोनेमें अधिक सहायता मिल सकेगी। 

भारतके घमम;में इ्िन्दू घमे और बोद्धघम ये दो द्वी धर्म 
ऐसे हैं, जिनके साथ जेनधर्मका गददरा जोड़-तोड़ रहा है। 
आरतीय द्ोनेके नाते तीनों ही खाथ साथ रहे हैं, भ्रत्येकने शेष 
दोनोंके उतार या चढ़ाबके दिन देखे हैं, और परस्परमें प्रह्मर 
किये और मेले हैं, फिर भो एककी दूसरेके ऊपर छाप पढ़े बिना 


नहीं रही दे । 
जैनधरम और हिन्दू धर्म 
यहाँ हिन्दूघमंसे मतछूष बेद्क धर्मसे है, जिसे सनातनघमे 
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भी कहा जाता है; क्योंकि अब यह शब्द इसी अर्थेमें रूढू कर 
दिया गया है। कहनेके लिये 'द्विन्दू शब्दकी ऐसी व्याख्याएँ भी 
को जाती हैं जिनसे जैनबर्म भी दिन्दूधम कटद्दा जा सकता है, 
किन्तु एक तो रूढ़के सामने यौगिक शब्दार्थंकों कौन मानता 
और जानता है ! दूसरे, उन व्याख्याओंके पीछे प्रायः यह भाव 
पाया जाता है कि जैनघमम हिन्द्घमंफे नामसे कद्दे जानेवात्ते 
वेदिकघमंकी विद्रोही कन्या है। किन्तु जिन निष्पक्ष विद्वानोंने 
जैनधमेका गहरा आछोडन किया है वे उसे भारतका एक स्वतंत्र 
घर मानते हैं। दोनों धर्मोंके तत्वॉपर दृष्टि डाक्षनेसे भी यद्दी 
निष्कर्ष निकछता है। तथा इस बातका निणंय दोनों धर्मोंके 
शास्तरोंकी आन्तरिक साक्षो के आाधारपर द्वी किया जा सकता है; 
क्थोंकि अन्य कोई बाह्य प्रमाण ऐसा नहीं मित्रता जो इस 
समस्यापर प्रकाश डाल सके । 

खबसे प्रथम दम बेदिक साहित्यके क्रमिक दिकासका परिचय 
उन आरतीय दाशेनिकोंके साहित्यके आधारपर कराते हैं जो 
उपनिषदोकों ही सब दशेनोंका मूठ आधार बताते हैं । 

इतिदासह्ननि भारतीय दशेनका काल विभाग इस प्रकार 
किया है--(१) थेदिक कारू--१४०० ई० पू० से ६०० ई० पू० 
लक (२) पौराणिक गाथा काक्ष--६०० ई० पू० से २०० ई० तक 
और (३) सूत्र शाछल--२०० ई० से आगे । 

हिन्दू धमकी सबसे प्राचीन पोथी वेद हैं। वेद चार हैं ऋक्‌ , 
यजु, साम कर अथव । पोराणिकोंका कद्दना है. कि इन चार्सो 
चेदोंका संकक्षन वेदव्यासने यज्ञवको आवश्यकताओंको दृष्टिमें 
रखकर किया था। य्ञानुष्लानके छिये चार ऋत्विजोंकी आब- 
जुयकता होती दै-होता, उद्बाता, अध्वयु तथा बश्या। द्वोता मंत्रोंका 
उश्यारण करके देवताधोंका झाड्डान करता हे। इस मंत्र समुदाय- 
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का संकठन ऋकवेदमें है। उदगाता ऋचाभोकों मधुर स्वरसे 
गाता है इसके लिये सामवेदका संकक्षन किया गया है। यज्ञक्क 
विविध अनुष्तानोंका सम्पादन करना अध्वयुंका कतंव्य है। इसके 
डिये यजुबेद है । ब्द्मा सम्पूर्ण यागका निरीक्षक होता है, जिखसे 
अनुष्तानमें कोई भ्रुटि न रहे, उसमें विष्न न जावे। इसके लिये 
झथववेद है। इस भ्रकार यज्ञानुष्ठानको अच्छी तरहसे करनेके 
डिये भिन्‍न मिन्‍न वेदोंका संकल्लनन सिन्‍न मिन्‍न ऋत्विज्ञोंके डिये 
किया गया है । 

वेदके तीन विभाग हैं-मंत्र, आह्मण और उपनिषद | मंत्रोंके 
समुदायको संहिता फद्दते हैं। ब्राह्मण प्रन्थोंमें यज्ञ यागादिके 
अनुध्लानका विस्तृत वर्णोन है, इन्हें वेदसत्रॉका व्याख्या प्रन्थ 
कह्दा जाता है। ब्राह्मण प्रन्थोंका अन्तिम भाग आरण्यक ओर 
उपनिषदू हैं, इनमें दाशेनिक तत्त्वोंका विवेचन हे । उपनिषद्‌को 
दी वेदान्त कद्दते हैं । 

विषय विभागकी दृष्टिसे वेदके दो विभाग हैं कर्मकाण्ड 
शोर ज्ञानकाण्ड । सह्दिता, ब्राह्मण और आरण्यकोंका अन्तभोव 
कमकारडमें होता है और उपनिषद्का झ्ञानकाण्डमें; क्योंकि 
पहलेमें मुख्यतया क्रियाकाण्डकी च्चो है और दूसरेमें मुख्यतया 
ज्ञानकी । 

वेदोंका प्रधान विषय देवतास्तुति है, और वे देवता हैं 
अप्मि, इन्द्र, सूय वगेरद । आगे चत्षकर देवताओोकी सख्यामें 
बृद्धिद्वास भी द्वोता रहा है। विचारकोंके अनुसार बेद्क झायोंका 
यह विश्वास था कि इन्हीं देववाओंके अनुमहसे जगत्‌का सब 
काम चछता है। इसोसे वे उनकी स्तुति किया करते थे। जब 
ये आये छोग भारतबषमें जाये तो अपने साथ उन देवों 
स्तुतियोंको भ्री ज्षाये। ओर जब ये इस नये देशमें अन्य 
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देवताओंके पूजकोंके परिच्रयमें आये तो उन्हें अपने गीतोंकों 
संप्रद करनेका उत्साइ हुआ । वह संग्रह दो ऋग्वेद! है। 

कहा जाता है कि जब वेदिक आये भारतव्षमें आये तो 
उनकी मुठभेढ़ असभ्य और जंगडी जातियंसे हुई । जब 
ऋग्वेदमें गौरवर्ण आये और श्यामवर्ण दस्युझोंके विरोधका वर्णन 
मिछता है तो अथववेदमें आदान-प्रदानके द्वारा दोनोंके मिल- 
कर रहनेका उल्लेख मिलता है। इस सममोतेका यद फल 
होता है कि अथववेद जादू टोनेका अ्रन्थ बन जाता है। जब 
हम ऋग्वेद ओर भथवेवेदसे यजुर्वेद, सामवेद और ब्राक्षार्णोकी 
झोर आते हैं तो हम एक विलक्षण परिवतेन पाते हैं। यज्ञ 
यागादिकका जोर है, ब्राक्षण ग्रन्थ वेदोंफे आवश्यक भाग बन 
गये हैं क्योंकि उनमें यागादिककी विधिका वर्णन है, पुरोद्ितोंका 
राष्य है और ऋग्वेदसे ऋचाएं लेकर उनका उपयोग यश्ञानुष्तानमें 
किया जाता है। 

जब हम आह्यण सादहित्यको ओर आते हैं तो हम उस 
समयमें जा पहुँचते हैं जब वेदोंको ईश्वरीय ज्ञान द्ोनेको 
सान्यताकों सत्यरूपमें स्वीकार किया जा चुका था। इसका 
कारण यह था कि वेदका उत्तराधिकार स्पृतिके आधारपर एकसे 
दूसरेको मिक्षता आता था और आदर भाव बनाये रखनेके 
क्षिये कुछ पवित्रताका उससे सम्बद्ध द्वोना जरूरी था। अस्तु, 
ज्राह्मण साहित्यकी दृष्टिमें वेदिक ऋचाओंका धम केवल यज्ञ था । 
ओर मनुष्यका देवताओंके साथ केवल यांत्रिक सम्बन्ध था ओर 
वह था-इस हद्वाथ दे उस हाथ छे |! 
(१) इंडियन फिलोसोफी (सर एस० राघाकृष्णन्‌) पृ० ६४, १ भा०। 
(२) इंडियन फिलोसोफी ( सर एस० राषाकृष्णन्‌ ) पृ० १२६ | 
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जब हम आरण्यकॉकी ओर आते हैं, जिनके बारेमें कहा 
जाता है कि वे वनवासियोंके लिये बनाये गये थे तो उनमें हमें 
यज्ञादि कर्मोंसे उत्पन्न होनेवाले फलके प्रति अश्रद्धाका भाव दीख 
पढ़ता है। ऐसा प्रतीत होता है कि कोरे कमसे छोगोंकी अमि- 
रुचि हटने छगी थी और “चूँकि यागादिकसे मिलनेवाछा स्वर्ग 
स्थायी नहीं या अतः उसे आत्यन्तिक सुखका सम्पादक नहीं माना 
जा सकता था। ध 
जब हम उषनिषदोंकी ओर आते हैं तो हमें छगता है कि 
हपनिषदोंकी स्थिति वेदोंके अनुकूछ नहीं है। युक्तिका अनुसरण 
करनेवाले उत्तरकालीन विचारकोंको तरह वे वेदकी मान्यताके 
प्रात दुमुखी ढंग रबी कार करते हैं। एक ओर वे वेदकी मौलि- 
कताको स्वीकार करते हैं और दूसरी ओर वे कद्दते हैं कि बेदिक 
ज्ञान उश् सत्य देवी परिशानसे बहुत द्वी न्‍्यून है, और हसें 
मुक्ति नहीं दिखठा सकता । नारद कहता है-“ैं ऋग्वेद, सामवेद 
और यजुर्वेदको जानता हूँ किन्तु इससे मैं केवछ मंत्रों और 
शाक्षोंको जानता हूँ-अपनेको नहों जानता ।!” माण्डूक्य उपनिषद्‌- 
में लिखा हे-दो प्रकारकी विद्याएं अवश्य जाननी चाहियें-एक 
ऊँची-दूसरी नीची । नीची चिद्या वह है जो वेदोंसे प्राप्त द्वोतो 
है किन्तु उथ विद्या वह है जिससे अविनाशी ब्रह्म प्राप्त दोता है ।? 
वैदिक साहित्यके इस विवेचनसे यह स्पष्ट है कि वेद्कि 
आये जब भारतवर्षमें आये तो उन्तका संघर्ष यहाँके आदिः 
वासियोंसे हुआ | यद्यपि 'कठ उपनिषद्‌? ( १-१-२० ) से उप- 
निषत्काछमें वेदिक घमंसे विरोध रखनेवाले दाशनिकोंका सद्भाव 





पाया जाता है, किन्तु इसका यह सतछव नहीं है कि उपनिषत्‌- 


(१) इंडियन फिलोसफी (सर एस० राषाकृष्णन्‌) भा० १, ए० १४९। 


३४८ लेनबस 


काछसे पहले बेदिकधर्मका विरोध करनेवाले नहीं ये। किसी 
देशमें वाहरसे आकर बसनेवालों और फिर घीरे-घीरे उस देश- 
पर अधिकार जमानेवाल्षोंकी प्रायः यह भ्रवृत्ति होती है कि वे 
उस देशके आदिवासियोंको जंगली और अज्ञानो दी दिखानेका 
प्रयत्न करते हैं । ऐसा दी प्रारम्भमें अ्रेजोंने किया और सम्भवतः 
ऐसा द्वी बेदिक आयों और उनके उत्तराधिकारियोंने किया है। 
वे अब भी इसी मान्यताकों लेकर चतते हैं कि जैनधमंका 
उद्गम बौद्धघमके साथ साथ या उससे कुछ पदले उपनिषत्कालके 
बहुत बादमें उपनिषदाँको शिक्षाके आधारपर हुआ। जब कि 
निश्चित रीतिसे प्रायः सभी इतिदासश्ोने यह स्वीकार कर छिया 
है कि जेनोंके २३वें तीथंद्ुर श्रीपाश्वेनाथ ज्ञो कि ८०० ई० पू० 
में उत्पन्न हुए थे एक ऐतिहासिक महद्दापुरुष थे। किन्तु वे भी जैन- 
धममके संस्थापक नहीं ये । 

सर राधाकृष्णन अपने भारतीय दशेनमें लिखते हैं-“जैन 
परम्पराके अनुसार जैनघर्मके संस्थापक श्रीष्षषभवदेव थे जो कि 
शताब्दियों पद्छे हो गये हैं । इस बातका प्रमाण है कि ई० पू० 
अथम शताब्दीमें प्रथम तीथेक्र श्रीक्रपभदेवको पूजा द्ोती थी। 
इसमें सन्देद्द नहीं है कि जैनधर्म वर्धमान या पाइवेनाथसे भी 
पहले प्रचछित था। यजुर्वेदमें ऋषभदेव, अजितनाथ और 
अरिप्टनेमि इन ठीन तीथंकरोंके नामोंका निर्देश है। भागवत- 


पुराण इस बातकी पुष्टि करता है कि ऋषभदेव जैनघममके 
संस्थापक थे ।” 


ऐसो स्थितिमें उपनिषदोंकी शिक्षाको जेन धमंका आधार 
यतढाना कैसे रचित कद्दा! जा सकता दै ! क्योंकि जिसे उप- 


(२) इंडियन फिलोसफी (सर एस० राघाकृष्णन्‌) भा० १, पृ० २८७। 


जैनधर्म और इतर घर्म श्ट९ 


निषद्काठ कहा जाता है रुस काढछमें तो वाराणसी नगरीमें 
सगवान पाश्वेनाथका ही जन्म हुआ था। एक दिन कुमार 
अवस्थामें पाइबनाथ गंगाफे किनारे धूमनेके लिये गये थे। वहाँ 
कुछ वापस पच्चाप्रि तप तप रहे थे। पाश्चेनाथने शआ्यात्मशान हीन 
इस कोरे तपका विरोध किया ओर बतक्ाया कि जो लकड़ियाँ 
जल रही हैं इनमें नाग-नागिनीका जोढ़ा मोजूद है ओर उसके 
प्राण कंठगत हैं। जब छकड़ीको चीरा गया तो बात सत्य निकक्षी।' 
इस घटनाफे बाद ही पाश्च नाथने प्रत्॒ज्या घारण कर ली थी और 
पूर्ण ज्ञानको प्राप्त करके जेन धर्मेके सिद्धास्तोंका उपदेश जनताको 
दिया था। भगवान पाश्वनाथसे छगभग अढ़ाई सौ बषके 
पश्चात्‌ महावीर हुए और उनके बहुत पहछे भगवान ऋषभदेव 
हुए। अतः जिस समय वेदिक आये भारतव्षमें आये उस 
समय भी यहाँ ऋषभदेवका घ्मे मौजूद था और दनके अनु- 
यायिजञोंसे भी वेदिक आयोका संघर्ष अवश्य हुआ होगा । द्राविड- 
वंश मलतः मारतोय है ओर द्रविड़ संस्कृति भारतीय संस्कृति 
है; क्‍योंकि द्राविड़ भाषाएं केवल भारतवर्ष में ही पाई जाती हैं । 
यह द्रविद् संस्कृति अवश्य ही जेनघरमसे प्रभावित रही है। यही 
कारण है जो जेनधर्म में द्रविड़ नामसे भी एक संघ पाया जाता 
है। द्रावि़ बंशका एक मात्र घर दक्षिण भारत हो है अतः 
उनके सम्पकमें वेदिक आये बहुत बादमें आये दोंगे। यही 
वजह दे जो ऋग्वेदके बादमें संकलित किये गये यजुर्वेंदर्मे कुछ 
जैन तोथंडूरॉके नाम पाये जाते हैं । 

जब बेदिक धम यज्ञप्रधान वन गया और पुरोद्दितोंका राज्य 
हो गया तो उसके बादमें हम जनतामें जो उप्तके प्रति अरुचि 
पाते हैं, जिसका उल्लेख ऊपर किया है बहू आकस्मिक नहीं है 
किन्तु शुष्क क्रियाकाण्डकी विरोधिनी उस श्रमण संस्कृतिके 


३५० जैनघ्म 


विरोधका परिणास है जिसके जन्मदाता ऋषभदेव थे। उसीके 
फक्षस्वरूप उपनिषदोंकी रचना की गई, जिनमें वेदका प्रामासख्य 
तो स्वीकार किया गया किन्तु उससे प्राप्त दोनेवाे ज्ञानको नीचा 
ज्ञान बताया गया और आत्मश्नानको ऊँचा ज्ञान बतडाया 
गया। इस प्रकार उपनिषदोंने ऊँचे आध्यात्मिक सिद्धान्तका 
प्रतिपादन तो किया किन्तु बेदिक क्रियाकाण्डका विशेध नहीं 
किया । सर राधाकृष्णनके अमुसार---“जब समय आध्यात्मिक 
स़िद्धान्तके प्रति एक निष्ठा चाहता था तब हम उपनिषदोंमें 
टाज्षनेकी नीतिका व्यवद्यार द्वोता हुआ पाते हैं। वे आरम्भ तो 
करते हैं आत्माको समस्त बाह्य प्रवृत्तियोंसे स्वतंत्र करनेसे, किन्तु 
उसका अन्त द्वोता है सी पुरानी कढ़ोकों जोढ़ने में । जीचनका 
नया आदश स्थापित करनेके बदले वे पुराने मार्गको ही फैडाते 
हुए दिखाई देते हैं। आध्यात्मिक राब्यकां उपदेश देना उसको 
स्थापित करनेसे एक बिल्कुल दी जुदी वस्तु है। उपनिषदोंने 
प्राथीन वेदिक क्रियाकास्डको ऊँचे अध्यात्मवादसे जोढ़नेका 
प्रयत्न किया, किन्तु तत्काछोन पोढ़ीने इसमें कतई अभिरुचि 
नहों दिखलाई। फछतः उपनिषदोंका ऊँचा अध्यात्मवाद क्ोक 
प्रिय नहीं हो खका। इसने पूरे समाजकों कभी श्रभाबित नहीं 
किया । एक ओर यहद्द दशा थी, दूसरी ओर याश्षिक घमं अब 
भी बलशाली था। फल्ष यद्द हुआ कि निम्न ज्ञानके द्वारा उच्च शान 
दलछदछमें फसा दिया गया ।? 

भारतके एक माने हुए दाशनिकके उक्त विवेचनसे यह स्पष्ट 
है कि उपनिषदोंका तत्त्नज्ञान वेंदिक आयोकी उपज नहीं था 
बल्कि वह भारतके आदिवासी द्रविर्दों आदिसे लिया गया था, 


१ इंडियन फिलोसॉफ़ी, भा० १ ६० २६४-६५ | 


जैनधर्म और इतर धम श््श 


इतना ही नहीं, बल्कि परिस्थितिवश लेना पढ़ा था। यही कारण 
है कि उसे अपना कर सी वेदिक आये उसका उपदेश तो देते 
रहे किन्तु वेदिक क्रियाकाण्डके स्थानमें उसको स्थापना नहीं 
कर सके; क्योंकि वेद्क क्रियाकाश्ड उनको अपनो चीज थी, 
उसका मोद्द वे कैसे छोड़ सकते थे ! फछतः सर राधाकृष्णन के 
शब्दोंमें 'मूठेके द्वारा सश्ा कुचछ ढाका गया और उपनिषदू- 
काढके पीछे आाह्षाणए घर्मका यह विद्रोह भपने सब परस्पर विरोधों 
प्विद्धान्तोंके खाथ जल्दी हो शिखर पर जा पहुँचा |! 

इस कालका वर्णन करते हुए सर राधाक्रष्णव लिखते हैं--- 
“बहू' समय आध्यात्मिक शुष्कृताका था, जिममें सत्यको पर- 
सुपराश्योसे बाँध दिया गया था। मनुष्यका दिमाग नियमित 
क्रियाकाण्डकी परिधिमें है घूमा करता था। समस्त वातावरण 
विधि विधानंसे रुँघा हुआ था। कुछ मंत्रोंका उश्चारण किये 
बिना या कुछ विधि विधानोंका अनुष्ठान किये बिना कोई न जाग 
सकता था, न उठ सकता था, न स्नान कर सकता था, न बात 
चनवा सकता था, न मुँह थो सकता था और न कुछ खा सकता 
था। यह वह समय था जब एक छुद्र और निष्फछ घ्ेने कोरे 
भढ़ विश्वाखों और सारद्दोन वस्तुओंके द्वारा अपना कोष भर 
लिया था। किन्तु एक शुष्क और हृदयहीन व॒शेन, जिसके 
पीछे ऋटंकार और अत्युक्तियोंसे पूर्ण एक शुष्क और स्वमता- 
भिमानी धर्म हो, विचारशीज्ञ पुरुषोंको कभी भो सम्तुष्ट नहीं 
कर सकता भौर न जनताको दी अधिक समयतक सन्तुष्ट रख 
सकता है। इसके बाद एक ऐसा समय आया जब इस विद्रोहको 
ओर भो अच्छे ढगसे सफल बनानेका प्रयत्न किया गया | 


१ इंडियन फिलातोंफी! भा० १ पृ० २६९५-६६ | 


इ५२ बैनघर्म 


उपनिषदोंका अ््वयवाद और वेदोंका बहुदेवताबाद, उपनिषदोंका 
आध्यात्मिक जीवन और वेदोंका याशिक क्रियाकाएड, उपनिषर्दों- 
का मोक्ष और संसार तथा वेदोंका स्वंगें और नरक, यहद्द तके- 
विरुद्ध संयोग अधिक दिनोंतक नहों चत्ष सकता था। अत्तः 
पुनर्निमोणकी सख्त जरूरत थी। समय एक ऐसे धमकी प्रतीक्षा 
कर रहा था जो गम्भीर और अधिक आध्यात्मिक हो तथा 
मनुष्योंके साधारण जीवनमें उदर सके या काया जा सके | 
घम्मके सिद्धान्तोंका डचित सम्मिअण करनेके पहके यह आवश्यक 
था कि सिद्धान्तोंके उस बनावटी सम्बन्धकों तोढ़ डाछा जाये 
जिसमें क्ाकर उन्हें एक दूसरेके सबंथा विरुद्ध स्थापित किया 
गया था। बौदों, जेनों ओर चायोकोंने प्रचलित घमंकी बनावटी 
दृशाकों भाँपा। इनमेंसे प्रथम दोने आत्माकी नेसिक आवश्य- 
कताओंपर जोर देते हुए नव निर्माणका प्रयत्न किया । किन्तु 
खनका यह प्रयत्न क्रान्तिकारी ढंगपर था। एक ओर तो उन्होंने 
उपनिषदोंके भद्यवाद ( ८६०॥०७। ७०ए८४४० ६७ ) को पूर्ण 
करनेका प्रयरन किया दूसरी ओर उन्होंने सोचा कि हमें श्राह्मणों- 
के प्रभुत्वसे यानी याश्षिक क्रियाकाण्ड और प्रचलित धमसे 
पूरी तरह प्रथक्‌ हो जाना चाहिये । भगवदूगीवा और बादके 
उपनिषदोंने अतोतका हिसाव बैठानेका भौर पहलडेसे भी अधिक 
कट्टरतासे तक विरुद्ध सिद्धान्तोंके सम्मिश्रण करनेका प्रयत्न 
किया । इस प्रकार उपनिषद्काछके पश्चात्‌ प्रचढछित धर्मके इन 
उप्रपन्थी और स्थिति पाछ्रक विरोधियेंके केन्द्र भारतके विभिन्न 
आगगोमें स्थापित हुए--पूर्वमें बौद्ध और जैनधर्मने पेर जमाया 
ओर बेदिक धरममंके प्राचोनगढ़ पश्चिममें भगवद्रीताने ।” 

उक्त चित्रणमें जहाँ जेनधर्म और बौद्धघर्ंके उत्थानकी बात 
आती दे वहाँ हम सर राधाकृष्णनको भी उसी पुरानी बातको 
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दुदराते हुए पाते हैं कि जैनधरम ने उपलिषदकी शिक्षार्भोकों माना। 
किन्तु बेदिकधर्म और उपनिषदके सिद्धान्तोंके मिश्रणकों तक- 
बिरुद्ध घतलछाकर भी और यह मानकर भी कि पाश्चेनाथ जैन- 
घमके तीथंछुर थे जिनका निवाण ७७६ ई० पू० में हुआ था वथा 
जैनधम उससे पहले भी मोजूद था, वे उपनिषदके उन सिद्धान्तों 

को जो जैनधमसे मेल खाते हैं किन्तु वेदिक घर्से भेढ नहीं 
खाते, जैनधर्म के सिद्धान्त साननेके छिये शायद तैयार नहीं हैं। 
किन्तु उन्होंने हो बेदिककालका जो खाका खींचा है उससे तो 
यहो प्रमाणित द्वोता है कि जब वेदिक क्रियाकाण्डका विरोध हुआ 
ओर जनताकी रुचि उससे हटने लगी ठो वेदिकॉने अपनी स्थिति 
बनाये रखनेके लिये अपने विरोधी धर्मोी-जिनमें जैनघम्म 
प्रमुख था-आध्यात्मिक शिक्षाओंके आधघार+र उपनिषदोंकी रचना 
की । किन्तु उपनिषद्‌ भी बातें तो अध्यात्मकी करते थे और 
समर्थन बदिक क्रियाकाए्डका दही किये जाते थे, जिसके विरोधी 
बराबर मोजूद थे। फछत: विरोध बढ़ने क्षमा। इसी समयके 
क्गभग भगवान पाश्चनाथ हुए। उनके उपदेशोंने भो अपना 
असर दिखलाया। भगवान पाश्चनाथके क्षममग २०० वर्षके बाद 
ही बिदारमें महावीर और बुद्धका जन्म हुआ। वेदिकधसे में 
विचारशाश्र रख विद्वानोंकी ही वस्तु बनी हुई थी, परन्तु इस 
युगमें इसका प्रचार साधारण जनतामें किया जाने छगा। 
भगवान पाश्चंनाथने ७० वर्षतक स्थान स्थानपर विद्वार करके 
जनसाधारणमें धर्मोपदेश दिया। इस्रोका अनुखरण भद्दावोर 
तथा बुद्धने अवान्तरकाछमें किया | अपने आध्यात्मिक विभारों को 
व्यावहारिक रूप देनेकी तथा अपने विचारोंके अनुरूप जीवन 
यापन करनेको प्रवृत्तिकी ओर भी इसी युगमें विशेष क्रय दिया 
गया क्योंकि उक्त महापुरुषोंने ऐसा दी किया था। बेदिक युगईई 

श्र 
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इन्द्र, बरुण आदिको हो देवताके रूपमें पूजा जाता था, किन्तु 
उक्त धर्मोमें मनुष्यकोी उन्नत बताकर उप्तमें देवों प्रश्द्ठा 
करके उसको पूजा की जातो थी। विरोधियों के इन घसिद्धान्तनि 
चेदिक धमकी श्थितिकों एकदम डांवाहोड कर दिया था। 
उसको कायम रखनेके छिये फिर कुछ नई बातोंका अपनानेकी 
सवा हो भावश्यकता प्रतोत हुई, जेघी आवश्यकता उपनिषरदों 
को रचना होनेसे पूर्च प्रतोत हुई थी । इसो काछमें राम'यण 
झोर मद्ाभारतका 5द्यो हुआ, और राम तथा रृष्णका ईश्वरका 
अवतार मानकर मनुष्यमें देवत्वकी प्रतिष्ठासे अाकर्षित होनेवाली 
जनताको दघर आक्ृष्ट होनेसघे रोका । जेन और वोद्धधरममें खो 
और शुद्रोंकी भी धर्मोचरणका अधिकार था जब कि वेदांका 
पठन-पाठन तक दोनोंके लिये वर्जित था। इसको पूर्ति भी महा- 
भारतने को । जनताको रुचि अद्साकों ओर 'स्वतः नहों? बल्कि 
वेद्विरोधों उक्त घर्मोके कारण बढ़ रह्दी थो और उन्हींके कारण 
पशुयाग उसके छिये आलोचना और घृणाका विषय बन रहा 
था। महाभारतमें एक कथाके द्वारा पशुयज्ञको बुरा बतलाकर 
१ सर राधाकृष्णन लिखते हैं-“जब जनताकी आध्यात्मिक चेतना 
उपनिषदोंके कमजोर विचारोसे, या वेदोंके दिखावटी देवताओंसे तथा जैनों 
और बोदूधोंके नैतिक रिडाम्तोंके संग्दिध आदरशंवादसे सन्तुष्ट नहीं हो सकी 
तो पुननिमाणने एक घर्मको जन्म दिया, जो उतना नियमबद्ब नहों था 
तथा उपनिषदोंके घर्ंसे अधिक सन्तोषप्रद था । उसने एक संदिग्ध और 
शुष्क ईश्वरके बदऊेमें एक जीवित मानवीय परमात्मा दिया। भगवदूगीता, 
जिसमें कृष्ण विष्णुके अवतार ठथा उपनिषदोंके परंत्रक्म माने गये हैं, 
पंचरात्र सम्प्रदाय और श्वेताश्वर तथा बादके अन्य उपनिषदोंका शैवधर्म 
इसी घार्मिक क्रान्तिके फल हैं [? ६० फि० पृ० २७५-७६ | 
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इृवियज्ञको हो श्रेष्त बतज्ञाया गया। नारायणखंडमें बतलाया है 
कि बसुने हवियज्ञ किया । >ससे प्रसश्न होकर विषणुने यश्ञद्रव्य- 
को प्रत्यक्ष होकर स्वीकार किया। यह सब देखकर ही निष्पक्ष 
विद्वानों ॥ यह सत है कि महामारत अ्मणसंस्कतिसे प्रभावित है। 

आदान प्रदानकी प्रथा धर्मोमें खदासे चली आई दै। एक- 
चार दिद तक्वज्ञाननों इतिहास? के लेखक श्रोनमंदाशंकर देव- 
शंकर मेहताने जैनों ओर दिन्दुश्लोंके बीच संस्कारोंका पारस्परिक 
आदान प्रदान! विषयपर गुजरातीमें बोलते हुए कटष्दा था- 
“भारतवषके मुख्य तोन धर्मों १ ब्राह्मणघ्मं जिसे हिन्दूधम कहते 
हैं, २ बौद्धधर्म और ३ जैनघम में से वौद्धपर्म अपनी जन्मभूमिसे 
निष्कासित हो गया और शेष दो धमं किस कारणसे टिके रहे 
इसपर बहुतसे विद्वानोंने विचार किया है। मैंने भो अपनो 
बुद्धिके अनुसार विचार किया “| सथ विचारोंके फलस्वरूप मैं 
यह खममा हूँ कि दूसरे धर्म के आचार और विचारोंको अपनेमें 
शामिछ करनेकी अद्भतशक्ति ब्राद्मणोंमें है। इस शक्तिके प्रभावसे 
वे दूसरोंकी वस्तुको अपना कर छेते हैं। जेसे कोई जबर बेल 
छोटेसे झाड़पर लगो द्वो तो उस झाड़के रसको चूमऋर सवत्र फैड 
जातो है और आधार वृक्षका दशन भी न दो सके इस तरद्द से 
हृदयंगम कर छेतो है, उसो तरद्द ब्राक्षणोंके आचार-विचारकी 
जटिलतामें जो कोई दूसरे धमका आचार-विचार घुस जाता है 
बह त्राह्षणोंका अपना बन जाता है और पीछे बह किसका था 
इसका निर्णय करना अशकक्‍य हो जाता है। ब्राद्मणोंके इस 
आत्मसात्‌ करनेके बत्लके सामने बौद्धवर्म टिक नहीं सका। 
चौद्धपमने अपना स्वत्व और व्यक्तित्व जमानेके बदके आ्राह्मण- 
घमके खंडनमें अधिक यत्न किया । इससे दोनों घर्मोंके अनु- 
ययिश्र में ढेष कौर निनदाका भाव बढ़ गया। दूसरे, ब्राह्मणोचे 
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उस धमके प्रहदण करने योग्य बातोंको अपना लिया और सामान्य 
अशिक्षित प्रजाको यह समझाया कि-बौद्धधर्मका जो मुख्य सार 
कहा जाता है वद तो अपन बेदिकोंका अपना द्वी है। थोद्ोंने 
तो अपनेसे ही ले छिया है। ज्ाह्षणोंके इस “्याप्तिज्ञालः को 
जानना द्वो तो नीचेके मुद्दोंपर विचार करें- 

(१ ) भगवान बुद्धको विधघयुका अवतार मान छिया, उनका 
दयाघसे चेष्णवोमें समा गया । 

(२ ब्राह्मणोंकी यज्ञ हिसा और श्राद्में गौषध किया जाता 
था उसे कॉलियाह्य ? करार दे दिया। 

(३ ) बुद्धके शरीरके अंशोंको लेकर जो रथन्यात्रादि उत्सक 
होते थे वे बेष्णबोंकी रथयात्रारूप दो गये। 

(४ ) बोद्धोकि जाति खण्डन मम्बन्धी आधार-विचार 
ब्द्यवादमें समा गये । 

(५ ) बौद्धपमंका पंचबुद्ध शेबधमंके पंचमुख शिवमें 
समा गया । 

(६ ) अश्वघोषका वज्नसूची प्रकरण, जो जातिभेदका बिध्व॑- 
स्क है, वह जान या अनजानमें आक्षणोंके उपनिषदोंमें उपनि- 
बद्रूपसे जा बेठा । 

(७ ) ब्राह्मणोंके परिन्नाजक और बौद्धमिक्षु ्राह्मण-शषरमण- 
( अ्रसण / रूपसे एकमेक हो गये । 

इस प्रकार बौद्धघम अनेकरूपसे वर्तमान हिन्दूघमके अनेक 
गछी कूंचोंमें फेल गया। तथा शांकर वेदान्तके मायावादमें 
बौद्ध विज्ञानवादियोंका मायावाद गुप्त रीतिसे इस प्रकार समाया 
कि मानो सायावाद सीधे मूल उपनिषदों मेंसे ही निकछा है, ऐसा' 
हिन्द वेदान्तियोंका दृद॒ मन्तव्य हो गया । जो आधार-विचार 
इजम नहीं किये जा सकते थे जैसे क्षणिकवाद, अपोहृवाद 
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धगैरदद, उन्हें बौद्धोंका पा्ंडघर्म बतज्ञाया गया। और पौरा- 
णिकरूपमें हिन्दूघमंकी नई दुकाने खुली । परिणाम यद्द हुआ कि 
बौद्धधम आयोवतेसे निष्कासित दो गया। जो अभ्यास हैं वे 
इस चस्तुस्थितिको सरलछतासे समझ सकेंगे ।” 

इस प्रकार बौद्धघमके लुप्त दोनेके सम्बन्धमें अपने विचार 
प्रकट करनेक्रे बाद मद्दताजोने ब्राह्मणधर्मी हिन्दुओंने कौनसे 
ग्राह्म अंश अथवा गुण जैनंसे प्राप्त किये हैं यह बतलाते 
हुए कट्टा--“यक्ष हिंसाके प्रति अरुचि दिखानेवाले प्रथम तो 
सांख्याचायें कपिल थे। उन्होंने यज्ञकमंको सदोषकर्म बतश्नाया | 
और अमुक यज्ञसे स्वये मिलता होय तौ भी वद्द स्वगंखुख समय 
पाकर दिसाका फछ प्रकट किये बिना नहीं रहता ऐसा कहा। 
उसके बाद भागवत सम्प्रदायमें वापुदेव श्रीकृष्णने अद्विंसाका 
कथन किया । किन्तु भगवान कृष्णुके यादवकुछमें मदिरापानका 
चलन द्ोनेसे मद्यकी सहभावी दिसा सर्वोशरपमें दूर नहों दो 
सकी । कुरु-पाँचाल युद्धके समयमें पारस्परिक बेरके कारण 
रौद्रष्यान और आतेध्यानके सिवा धर्मध्यान और शुक्रध्यानका 
अवकाश न था। आखिरमें दिंसा पूरे वेगखे बढ़ी और भाग- 
वतघसे अद्दिसाका पक्षपाती द्ोते हुए भी दिसाको रोक नहीं 
सका। इस समयमें अद्विंसाका पाछन करनेवाके यतिजन भी 
थे। परन्तु वे कनोमें रहते ये। अद्िंसाके ऊपर जोर देनेवाढ़े 
यतियोंका एक वर्ग मुंडक शाखाका था, किन्तु वह भी यद्द माननेके 
डिये तैयार न था कि वैदिकी हिंसा वेद प्रतिपादित होनेपर भी 
गौण रूप है अथवा ह॒क़के धमेरूप है । 


(हिंसा अथवा प्राणातिपात स्वतः दोषरूप है, जिस जीवको 
ओक्षके मार्गमें लगना द्वो उसे इस दोषका पूरी तरदसे त्याग 


औ्ष्ट . जैनभर्म 
करनेके लिये बलवान प्रयल करना चाहिये, प्राणिवधके द्वारा 


देवताओंको सम्तुष्ट करनेकी भावना अपधर्म है, विधम है अथवा 
अधर्म है? ऐसा स्पष्ट कथन करनेवाले जैन तीथेड़र थे ।” 


किन्तु उन चौबीस तीथेड्वूरोंमेंसे पाश्चनाथ ( तेईसवें ) भर 
मद्दावीर चौवीसर्वें वाह्तवमें ऐतिहासिक महापुरुष हैं। वे 
वासुदेव कष्णके पोछे हुए हैं। इन दोनों महापुरुषोमेंसे पाश्व 
नाथ भगवान बुद्धके पहले हुए हैं। और महद्दावीर बुद्ध सम 
काछीन थे । इन दोनों महापुरुषोनि रपष्ट रूपसे कष्दा कि हिंसा 
ओर झुद्धघमें इन दोनोंका मेज्ष संभव नहीं दै, तथा घस्के 
बहानेसे पशुवध करना पुण्य नहीं, किन्तु पाप है। इस निश्चयकों 
उन्होंने अपने शुद्ध चारित्रके द्वारा और संघके प्रभावसे प्रजामें 
फैज्ञाया। और उसका हिन्दुओंपर पेपा गहरा प्रभाव पढ़ा कि 
यज्ञमँ दिसा करना धर्म है ऐसा कद्दनेके छियें कोई हिन्दू तैयार 
नहीं है। आज विद्वान और धर्मचिन्तक शाख्रीगण उस द्िसाका 
प्रतिपादन मात्र कर सकते हैं। किन्तु यदि कोई ठेठ बेदिकधम के 
अनुसार श्रौत कर्म करनेवाज्ा सोमयाग करानेको तत्पर ह्वो तो 
हिन्दु उसको तिरस्कारपूर्वक निकाछ दें और 'स्छाटर हाउस में? 
पश्छावषण करनेवाले कसाईको तरद्द उसको दुर्गेति करें।”? 

मद्दताजीके उक्त विवेचनसे भी यहद्द स्पष्ट है कि अजाह्मण धरमममें 
दूसरोंकी बातोंको अपनानेकी अद्भुत शक्ति है। ओर उत्तरकालीन 
उपनिषदोंके द्वारा बौद्धोंके अनेक सन्तव्योंकों इस प्रकारसे अपने में 
सम्मिक्षित कर लिया गया मानों वह उपनिषदोंकोीं ही वस्तु हो। 
( सर राधाकृष्णनका भी मत है कि कुछ उपनिषदोंकी रचना 
बुद्धके बादमें भी हुई है। ) इससे भी हमारे रक्त विश्वासको दी 
पुष्टि होती है। अतः उपनिषदोंमें जो जैन आचार विचारका 
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पूबे रूप पाया जाता है, उससे यह निर्शय करना कि जैनधमे 
१ उपनिषदोंसे निकक्षा है और इसकिये वह द्विन्दू धमको विद्रोददो 
सन्‍्तान है, सवंथा आन्त है। जैनधर्म एक स्वतंत्र धम है। उसके 
आदत तीरथदुर श्रीऋषभदेव थे जो राम और कृष्णसे भी पहले 
हो गये हैं और जिन्हें हिन्दुओने विष्णुका अबमसार माना हे। 
उन्हीं के विचारोंकी कढक उपनिषदोंमें मिलती दै। जैसा 
२उपनिषद विचारण! के निम्न शब्दोंसे भी स्पष्ट है-- 

४उपनिषदोना छेवटना भागमां वेद बाह्य विचारबारा 
साधुओंना आचारविचारो अरण्यवासिओंमा पेठेला जणाय छे, 
अने तेमां जैन अने बौद्ध सिद्धान्तोना प्रथम बीजे उम्यां द्वोय 
ऐम जणाय छे । उदाहरण तरीके “सर्वाजीव ब्रह्मचक्रमां हंस 
एटले जीव भमे छे, जीवघन परमात्मा छे, जीव जे जे शरीरमां 
प्रवेश छे ते ते शरीरमय थइ जाय छे, केटलाक परमहंसो 
“निर्मन्थ अने शुक्लध्यान परायण बता” आ विगेरे उपनिषदू 
वाक्यों श्रीमद्दावीर पूर्वभावी नि्नन्थ साधुओंना विचारोंनां पूर्व 
रूप छे। जैनाना आय तीर्थंकर ऋषमदेव आवशैनर “निम्नन्थ! 
साधु हृता। अने पाछल थी तेमने हिन्दुर्मीओए विष्णुना 
अवतार मान्या छे |” 

(३) जम॑न विद्वान ग्लैजनपने अपने जैनघर्म नामक अम्यमें छिखा है 
कि प्रो० हररछेका कहना है कि ब्रल्चलोक और मुक्तिविषयक जैन भावना 
उपनिषदोंकी भावनासे जुदी प्रकारकी है ओर ये दोनों समान नहीं हो 
सकतीं । दोनोंमें जो समानता है वह केवल शाब्दिक दे । 

(२) १० २०१ । 


३६७ बैनपर्म 


हिन्दुघम और जैनधघमं के सिद्धान्तोंमें बहुत अन्तर है। जैन 
चेदकों नहीं मानते, स्वृति प्रन्थों तथा ब्राह्मणेके भन्‍्य प्रमाण 
भूत प्रन्थोंकी भी प्रमाण नहीं मानते। इसके सिवा दोनोमें 
महत्त्यका भेद तो यह है कि जैनधमके धार्मिक तत्व और उनको 
स्रणि स्पष्ट और निश्चित है, किन्तु हिन्दुघममें परस्पर विरोधी 
अनेक सिद्धान्त हैं ओर वे सब अपने सच्चे द्दोनेका दावा करते 
हैं। हिन्दू जगत्‌का नियामक और रचयिता ईश्वरको मानते हैं, 
जैनी नहीं मानते | हिन्द युग-युगमें जगतकी सृष्टि और प्रलयको 
मानते हैं, जेन जगतको अनादि अनन्त मानते हैं । हिन्दू मानते हैं 
कि सनातन धर्मको ईश्वरकी श्ररणासे अद्याने प्रकट किय।, जैनी 
मानते हैं कि युग युगमें तीथंदुर होते हैं और वे अपने जोवनके 
अनुभवके आधारपर सत्य धर्मका उपदेश देते हैं। द्विन्दू मानते 
हैं कि देवता मोक्ष प्राप्त कर सकते हैं, जैन मानते हैं कि सोध्ष 
केवछ मानवोय अधिकारको वस्तु है। यदि देवताशञ्रोंको मोक्ष 
प्राप्त करनेको इच्छा द्वो तो उन्हें मनुष्य योनिमें जन्म छेना 
चाहिये ओर कर्मांके नाशके छिये तप करना चाहिये। हिन्दू 
कमको अद्ृष्ट सत्ताके रूपमें मानते हैं और जैन मानते हैं कि 
कमे सूद्स पौद्गछिक तत्त्व हे जो जीवकी क्रियासे आकृष्ट 
होकर उसके साथ बँघ जाता है। हिन्दू मानते हैं कि ईश्वरकी 
भक्ति करनेसे उसको कपासे सुख मिछता है, जेनो मानते हैं कि 
अपने अच्छे या बुरे कर्मोंके अनुसार जोब रवयं ही घुसख्तो या 
दुखी होता है। दिन्दू मानते हें कि मुक्त हुआ जोव बेकुण्ठमें 
अनादि काछतक सुख मोगता है अथवा अ्रक्षमें लोन हो जाता 
है, जेनी मानते हैं कि मुक्त जोव छोकके अप्रभागमें सदा काढ 
विराजमान रद्दता है। जेनधम में घमेद्रव्य, अवमद्रव्य, गुण॒स्‍्थान 
आगेणा आदि अनेक तत्त्व ऐसे हैं. जो हिन्दूघम में नहीं हैँ तया 
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जैन न्यायमें भो स्याद्वाद, नय, निक्षेप आदि बहुतसे ऐसे तत्त्व 
हैं जो जनेतर न्यायमें नहीं हैं। <६ सब भेद दोते हुए भी दोनों 
घर्मोके अनुयायिओंमें सांस्कृतिक दृष्टिसे आज एकरूपता दिखाई 
देती है और कुछ जातियाँ ऐसो हैं जिनमें दोनों घर्मों के अनुयायी 
पाये जाते हैं ओर उनमें परस्परमें रोटी बेटो व्यवद्दार भो चालू है। 
जैनधर्म और बौद्धर्घम 

पहले अनेक विद्वानोंका यह मत था कि जैनधर्म बौद्धवर्मको 
शाखा है। किन्तु स्व० याकोबीने इस अमका परिमाजन करते 
हुए स्पष्ट रोतिसे यह साबित कर दिया कि ये दोनों दो स्वतंत्र 
धर्म हैं, और इन दोनेमें जो कुछ समानता है उसपरसे यह 
प्रभाणित नहीं द्ोता कि एक धर्ममेंसे दूसरा धर्म निकला है | 

दोनोंमें समानता 

जैनधम और बौद्धधर्ममें अनेक समानताएँ हैं । दोनों वेदको 
प्रमाण नहीं मानते। दोनों यश्षद्विंसाके विरोधों हैं । दोनों 
जगन्नियन्ता ईश्वरको सत्ताको नहों मानते। दोनों पुरुषमें देवत्वको 
स्थापना करके उसको पूजा करते हैं। दोनोंके धर्मसंस्थापक 
अहंत्‌ू ओर जिन! कहलाते हैं। दोनों अदिंसाके सिद्धाम्तके 
अनुयायी हैं। दोनोंके सघमें साधु और साध्वीको महत्त्वपूर्ण 
स्थान प्राप्त है। इन समानताओं के सिवा मदत्त्वकों समानता तो 
यह है कि मद्दावीर और बुद्ध दोनों समकाढीन थे। दोनका 
जन्म बविद्दारमें हुआ था। मह्ावोरके पिताका नाम सिद्धार्थ था 
और यही नाम कुमार श्रवस्थामें बुद्धका था। बुद्धकी प्रत्नीका 
नाम यशोधरा था और इवेताम्बर सम्प्रदायकी मान्यताके भ्रनुसार 
मद्दावोर की पत्नोका नाम यशोदा था। किन्तु इन खमानताओंके 
दोते हुए भी दोनों धर्मोंमे जो मौलिक अन्तर है उससे ये दोनों 
धर्म जुदे दी प्रमाणित द्वोते हैं । 


श्१्‌१ जैननर्म 


दोनोंमें मेद 


दोनोंके धार्मिक भ्रन्थ जुदे हैं, इतिहास जुदा है, कथाएँ 
ज्ुदी हैं। इतना ही नहीं, किन्तु धार्मिक सिद्धान्त भी बिल्कुक् 
जुदे हैं; जैनधरम नित्य और अभौतिक जीवतसत्त्वका अस्तित्व 
मानता है, तथा मानता है कि जबतक यद्द जोव पौदूगलिक 
कर्मोंसे बंघा रहता है तबतक संसार में रहता है, फिर मुक्त होकर 
ऊपर सिद्धशिल्लापर जा विराजता है और अनन्त काह्नतक 
श्ात्मिक गुणों में मग्न रहता हुआ शाशवत झुखको भोगता दै। 
किन्तु थौद्ध जोवतत्वको नहों मानते । उनके मतखे जिसे आत्मा 
या जीव कद्दते हैं वह कोई नित्य पदाथ नहीं हे, किन्तु क्षणिक 
धर्मोकी एक सन्तान है। उस सन्‍्तानका विनाश ही मोक्ष है जैसे 
तेड और बत्तीके जल चुकनेपर दीपकका विनाश द्वो जाता है 
वेसे ही उस समन्‍्तानका भी नाश द्वो जाता है। बौद्धघर्मका यह्द 
सिद्धान्त जैनधमके सिद्धान्तसे बिल्कुछ विपरीत है। 

भद्दावीर केवठ साधु न थे बल्कि तपत्वी भी थे | किन्तु 
बोध प्राप्त होनेके बाद बुद्ध तपरवी नहीं रहे, केबल साधु दो 
रहे और उन्होंने अपना पूरा पुरुषा्थ जोवनधमंकी ओर छगाया। 
अतः मद्दाबोरका लक्ष्य आत्मघम हुआ और बुद्धका छदय छोक- 
घस्म हुआ । इसीसे बुद्ध अधिक श्रसिद्ध हुए । किन्तु इसका 
यह सतक्षव कष है कि महावोर छोक समाजसे स्वथा दूर ही 
रहते थे। अहत्‌ हो जानेके बाद वे भो क्षोकसमाजमें विद्दार 
करते थे, बुढको दी तरह उनके अनेक शिष्य थे, उनका एक 
संघ भी था और यह संघ बराबर फैक्षता गया, किन्तु भारतकी 
सीमाके बाहर उश्नका फेछाव न दो सका ।! 


मद्दावीर और बुद्धेक जीबनका उक्त विइलेषण करते हुए. 
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जन विद्वान्‌ प्रो० छश्मानने आगे लिखा है--“महावोर संकुचित' 
प्रकृतिके थे और बुद्ध विशाल प्रकृतिके थे। महावोर छोक- 
समाजमें मिलनेसे दूर रहते थे और बुद्ध क्रोकसमाजकी सेवा 
करते ये । यह बात इस प्रसंगसे ओर भो स्पष्ट हो जाती है कि 
यदि बुद्धको उनका कोई शिष्य जीमनेका निमंत्रण देता था तो 
वह उसे स्वीकार करके उसके घर चले जाते थे, किन्तु मद्दाबीर 
यह मानते थे कि समाज जीवनके साथ साधुका इस प्रकारका 
सम्बन्ध टीक नहीं है। यह बात इससे भौर भी अधिक स्पष्ट हो 
जातो है कि बुद्ध विदार करते समय जिस तिसके साथ बातें 
करते जाते थे ओर अपने विचार और आचार में फेरफार करनेके 
साथ साथ क्लोगोंको उपदेश देने ओर अपनेमें सम्मिलित करने- 
को पद्धतिमें भी फेरफार कर छेते थे। किन्तु मद्दभाबोरमें यह 
बात नहीं पाई जाती। आध्यात्मिक उपदेश करने या शिक्षा 
देनेके लिये महावोरने किसीको बुक्लाया हो ऐसा जान नहीं 
पढ़ता । यदि कोई मनुष्य घार्मिक चर्चा करनेके छिये उनके 
पास जाता था तो भद्दाबीर अपने कठिन सिद्धान्तोंके अनुसार 
उसका उत्तर मात्र दे देते थे, किन्तु उसकी परवा नहीं करते थे ।? 

अतः ऊपर बतछाये गये कारणोंसे जैनघरम और बौद्धप्म 
दोनों स्वतंत्र धर्म है, एकमेंसे दूसरा नहीं निकछा है। फिर भी 
दोनों घर्म एक सुदीर्घध कालतक एक ही क्षेत्रमें फले फूछे हैं अतः 
एकका असर दूसरेपर न हुआ दो यद्द संभव नहीं है । 


जैनधर्म और मुसलमान घर 


इस्लामका उदय यर्थयाव अरबसें हुआ किन्तु झताब्दियों तक 
दोनों धर्मांका भारतके नाते निकट सम्बन्ध रहा है। और फछ 
स्वरूप एकका दूसरेपर अख्तर भी पढ़ा है। मुसछमानोंका सबसे 


इ्द्ड बैनच्म 


अधिक असर तो जैनोंकी स्थापश्यकछा और चित्रकछापर पढ़ा 
है। साथ साथ जैनोंको स्थापत्यकछाका असर भुभलमानोंको 
स्थापत्यकज्ञाके ऊपर भी पढ़ां है। किन्तु इससे हमारा प्रयोजन 
नहीं है। हमारा प्रयोजन तो धार्मिक क्षेत्रमें मुसछमान धर्मने 
जैनधम के ऊपर या जैनघम ने मुमज्लमान घम के ऊपर जो प्रभाव 
डाज्ञा है उससे है। मुसहमान धममका जैनघसके ऊपर महत्त्वका 
असर तो उसके अन्दर उत्पन्न दोनेबाछे मू्तिपूजा विरोधो 
-सम्प्रदायोंका जन्म लेना है। मुसलछमानांके मूर्तिपूजा विरोध 
और मूर्ति खण्डनने द्वी डॉकाशाह बगैरहके चित्तमें इस भावनाको 
जन्म दिया, जिसके फलस्वरूप स्थानकथासी सम्प्रदाय और 
वारणपन्थको स्थापना हुईं । 

मुसलमान धर्मपर जैनधर्मका असर बतलाते हुए प्रो० ग्लेज- 
नपने अपने “जैनिज्म? नामक प्रन्थमें 3.९ ४, (/लाफल/ 
के एक निबन्धका हवाछा देते हुए छिखा है कि अरब कवि और 
दाशनिक अबुलू अछाने ( ६७३-१०५८ ) अपने नेतिक-सिद्धान्त 
जैनधमके प्रभावमें स्थापित किये थे। इसका वर्णन करते हुए 
क्रमरने छिखा हे--“अबुल अज्ञा केवल अन्नादार करता था और 
दूध तक नहीं पीता था। कारण, बद मानता था कि माताके 
स्तनमेंसे बच्चेके हिस्सेका दूध भो दुह्ू छिया जाता है इसछिये 
इसे वह पाप मानता था। जद्ाँ तक बनता था वह आह्यार भी 
नहीं करता था। उसने मधुका भी त्याग कर दिया था। अंडा 
भी नहों खाता था। आद्वार और वद्यकी दृष्टिसे बद संन्या- 
सियोंकी तरह रहता था। पेरमें छऊकढ़ोकी पावड़ी पदरता था। 
कारण, पशुको मारना और उसका चमढ़ा काममें छाना पाप है| 
एक स्थानपर वद्द नरन रहनेकी भी प्रशंसा करता है और कहता 
द--“ऋतु दी तुम्दारे छिये सम्पूर्ण बस्त हैं ।” उसका कहना दे 


जैनधर्म और इतर भम ३६५९- 


कि भिखारीको पेसा देनेके बदले मकक्‍्खीकों जीवनदान देना 
श्रेष्ठ है। 
नग्नता, जीवरक्षा, अज्ञाहार और मघुका त्याग आदि 

विषयोंपर उसका पक्षयात यद्द बतलाता है कि इसके विचारोंके 
ऊपर जैनधर्मक, खास करके दिगम्बर सम्प्दायका असर था ) 
अबुढू अछा बहुत समयतक बंगदादमें रहा था। यह नगर 
व्यापरका केन्द्र आ। सम्भव है कि जैन व्यापारी वहाँ गये 
हों और उनके साथ कविका सम्बन्ध हुआ हो | 

उसके लेखों परसे जाना जाता है कि उसे भारतके अनेक 
घर्मोंका ज्ञान था। भारतके साधु नख नहीं कटाते इस बातका 
उसने उल्छेख किया है। वह मुद्दों जलानेकी पद्धतिकी प्रशंसा 
करता है | भारतके साधु बचिताकी अग्निज्वालामें कूद पढ़ते हें 
इस बातपर अबुल अल्‍्टाको बहुत आम्य हुआ था। मृत्युके इश्र 
ढंगको जैन अधर्म मानते हैं। “बन सके तो फेव्छ आहारका 
त्याग करो? अबुल अलाके इस वचनपे यह अनुमान किया जा 
सकता है कि उसे जैनॉंके सल्छेखनाशत्रतका ज्ञान था। किन्तु यह 
ब्रत वह स्वयं पाल सकता इतना उसका आत्सा सबछ नहीं था। 
इन सब बातोंसे ऐसा लगता है कि अबुल्‌ अछा जेनोंके परिचयमें 
आया था और उनके कितने हो धार्मिक सिद्धान्तोंकी उसने 
स्वीकार किया था ।? 


७ जैन यूक्तियाँ 


आकृत-- 
१ णो लोगस्सेसर्ण चरे। -आचारांग । 


अर्थ-लोकैषणाका अनुसरण करना-छोगोंकी देखादेखी चछना 
-नहों चाहिये | 
२ सब्वे पाणा पियाउआ, सुदसाया दुक्खपडिकूला अप्पियवहा 
पियणीविणों जोविउकामा, सब्देसि छीविय  पिय॑। 
-आचारांग | 
अर्थ-समस्त जीवॉको अपना अपना जीवन प्रिय है, सुख 
प्रिय है, वे दुःख नहों चाहते, वध नहीं चादते, सब जीनेकी 
इच्छा करते हैं।( अतएव सबको रक्षा करनी चाहिये )। 
३ सब्वे जीवा वि इच्छंति जीविउं न मरितिउं | 
तम्दा पाणबद् घोर णिग्यंथा वजयंति ण॑॥ -दशवैकालिक । 
अथं-सब जीव जीना चाहते हैं, कोई भी मरना नहीं 
चाहता । अतएब निप्रेन्ध मुनि घोर प्राणिवधका परित्याग 
करते हैं । 
४ णिस्संगो चेव सदा कसतायसल्लेहर्ण कुणदि भिक्‍खू । 
संगा ह उदीरंति कसाए अग्गीव कद्चाणि॥ 
-शिवार्य । 
अर्थ-परिप्रहरहित साधु द्वी खदा कषायोंको ऋश करनेमें 
खमर्थ द्ोता है | क्योंकि परिप्रह ही कषायोंको उत्पन्न करते और 
बढ़ाते हैं, जैसे कि सूखो छकढ़ियाँ अप्रिको उत्पन्न करतों और 
बढ़ाती हैं । 


लैनसूक्तियाँ १६७ 


५ समसतुवंधुबस्गो समसुश्दुक्खो पसंसर्णिद समो। 
समलोहकंचणो पुण जीविदमरणे समो समणों ॥ 
-ऊुन्दकुन्दाबारय । 
अर्थ-ज्ो शन्नु और मित्रमें, सुख ओर दुःख, प्रशंसा और 
निन्‍्दामें, मिट्टी और सोनेमें तथा जीने और मरनेमें सभ दै, 
बह्दी श्रमण--जैनसाघु है । 
& भावरहिओं न सिज्ञ३ जइवि तव॑ चरइ कोडिकोडीओ | 
जम्मंतराइ'. बहुसों. लंबियहत्यो . ग्रलियबत्थों ॥ 
-कुन्दकुन्दाचार्य । 
अर्थ-भावर द्वितको सिद्धिको प्राप्ति नहीं होती, भछे ही वह 
बिल्कुछ नग्न हुआ, द्वार्थोकों लम्बे करके करोड़ों जन्मोंतक नाना 
अकारके तप करता रहे । 
७ जेर्ति विसयेसु रदी तेतिं दुबखं वियाण सब्मावं | 
जदि तं॑ ण॒ हि सब्मावं वावारो णत्यि विसयत्यं ॥ 
-कुन्दकुन्दाचार्य | 
अथ-जिनको इन्द्रियविषयोमिं आसक्ति हे उनको स्वाभा- 
धिक दु:ख समझना चाहिये । क्योंकि यदि, उन्हें दुःख स्वाभाषिक 
नहीं दे तो वे विषयोंको प्राप्तिके ज्िये यत्न द्वी क्यों करते ? 
८ वउ तडउ संजमु सीह जिय ए. सब्बईँ अकवत्यु । 
जाव ण जाणइ इक परु सुदूघठ माउ पवित्त्‌, || -योगीस्दु । 
अर्य-ब्रत, तप, संयम ओर शीलका पाछन तबतक निरथंक 
है जबतक इस जीवकों अपने पवित्र शुद्ध स्वभावका बोच 
नहीं हांता । 
९ राए रंगिए हियवडए, देउ ण दीसई संदु। 
दप्पणि मइलइ बिचु तिम, एद्ठठ नाणि णिमंतु ॥ योगीन्दु। 


१६८ बैनधमं 


अथे--जैसे मैले द्पणमें मुख दिखछाई नहीं देता, उसी 
प्रकार रागभावसे रंगे हुए हृदयमें बोतराग शान्त देवका दर्शन 
नहीं होता, यह सुनिमश्चित जानों । 
१० जो ण विजादि वियारं तर॒णिवणकडक्खवाणविद्धोवि । 
सो चेव सूरसूरो रणसूरो णो इबइ सूरो॥ 
-स्वामी कातिकेय | 
अथ-तरुणी स्तरियांके कटाक्ष वाणोंसे बीघा जानेपर भी जो 
विकार भावको भ्राप्त नहीं होता, वहो शूरबीर है। जो रणमें 
शुर हे वह शूर नहीं है । 
११ जहि भाव तहिं जाहि जिय जं मावइ करि तंबलि। 
केम्बइ मोबखु ण अत्थि पर चित्तई सुदिघि ण जं लि पक 


| 
अर्थ-हे जीव ! तू चाहे जद्दाँ जाय और चाददे जो क्रिया कर ; 
परन्तु जब तक तेरा चित्त शुद्ध न द्ोगा, तबतक किसी तरह भी 
तुमे मोक्ष नहों मिल्ष सकता | 
१२ जीववहो अप्यवह्दो जीवदया होइ अप्पणो हु दया । 
विसकंटको व्व हिसा परिदरिदव्वा तदो होदि ॥-शिवार्य | 
अथ-वास्तवमें जीवोंका वध अपना द्वी वध है भौर जीवों 
पर दया अपनेपर दी दया है। इसलिये विषकण्टकके समान 
हिंसाको दूग्से हो त्याग देना चाहिये । 
१३ रायदोसाइदीहि य डहुलिज३ णेव जस्स मणसलिल। 
सो णिय तथ्य पिच्छइ ण हु पिच्छद तस्स विवरीओ || -देवसेन । 
अथे-जिसका मनोजल़ राग टेष आदिसे नहीं डोछता है, 
वह आत्मतत्त्वका दशन करता है और जिसका मन रागद्वंघादिक 
रूपी छद्रोंसे डावाडोड रहता है उसे आत्मतत्वका दुशेन 
महीं होता । 


जैनवूक्तियॉ ३६९ 
संस्कृद-- 
१४ आपदा कथितः पन्‍्था इन्द्रियाशामसंयमः । 
तजयः संपदा मार्गों येनेष्ट तेन गम्यताम ॥ 
अर्थ-इन्द्रियोंका असंयम आपदाओंका-दुखोंका मार्ग है 
ओर उन्हें अपन वशमें करना सम्पदाओका सुखोका-मार्ग है। 
इनमेसे जो तुम्हे रुचे, उस पर चढ़ो ।! 
१५. हँयोपादेयविज्ञान नो चेंद्‌ व्यर्थ: भमः श्षती । 
-वादीभरसिंह | 
अर्थ-यदि शा्तरोंको पढ़कर देय और उजपादेयका ज्ञान 
नहीं हुआ, किसमे आत्माका हित हे और किसमे आ्त्माका 
अहित है बह समझ पंदा नहीं हुई, तो श्रुताभ्यासम परिश्रम करना 
व्यर्थ ही हुआ | 
१६ को5न्धों योडकार्यरतः को वघिरों यः शणोति न ह्वितानि। 
को मुको यः काले प्रियाणि वक्त, न जानाति॥ 
-अश्रोत्तर रुनमाला । 
अर्थ-'अन्धा कोन है ? जोन करने योग्य बुरे कार्मोको 
करनेमे लीन रहता है । बद्दरा कोन हे ? जो हितकी बात नहीं 
सुनता । गूगा कोन है ? जो समय पर प्रिय बचन बोलना नहीं 
जानता ।! 
१७ पुण्यस्य फलमिच्छुन्ति पुण्य॑ नेच्छुन्ति मानवाः | 
फल नेच्छुन्ति पापस्य पाएं कुर्बन्ति यत्नतः॥ 
-गुणभद्राचाय । 
अर्थ-मनुष्य पुण्यका फल सुख तो चाहते हें किन्तु पुण्य कर्म 
करना नहीं चाहते । ओर पापका फड दुःख कभी नहीं चाहते, 
किन्तु पापको बड़े यत्नस करते है ।! 
४ 


३७० जैनचघर्म 


१८ तत्त्वज्ञानविहीनानां नैग्रन्थ्यमपि निष्फलम । 
न हि स्थाल्यादिनिः साध्यमन्नमन्यैरतण्डुलेः ॥ 
“-क्षत्र चूड़ामणि । 
अर्थ-'जो लोग तत्त्वज्ञानसे रहित हैं उनका निम्नन्थ साधु 
बनना भी निष्फल है , क्याकि यदि भोजनकी सामग्री चावल 
वर्गेरह नहीं है. तो केवल: बटछाही वग्गेरह पात्रोंसे ही भाजन नहीं 
बनाया जा सकता ।? 
१९ ग्हस्थों मोक्षमार्गस्थो निर्मोहों नैव मोहबान । 
अनगारो णद्दी अयान्‌ निर्मोहों मोहिनो घुनेः ॥ 
“रत्नकरंड भ्रा० | 


अर्थ-जो गृहस्थ होकर भी निर्मोह हे बह मोक्षके मार्ग में 
स्थित हे, परन्तु जो मुनि होकर भी माही है वह मोक्षके मार्गमें 
स्थित नहीं है । अतः मोद्दी मुनिसे निर्मोही ग्ृहस्थ श्रेष्ठ है । 
२० यथा यथा समायाति संवित्तो तत्त्वमुतमम्‌ | 
तथा तथा न रोचन्ते विषयाः सुल्लभा श्रपि ॥ 


२१ यथा यथा न रोचन्ते विषया: सुलभा अपि। 
तथा तथा समायाति संवित्ता तत््वमुतमम्‌ ॥ 
नयूज्यपादाचार्य । 
अथे-ब्यों ज्यां आत्म तत्त्तका अनुभव होता जाता है त्यों 
त्यों इन्द्रिय विषय सुलभ होते हुए भी नहीं रुचते | ओर ज्याँ ज्यों 
इन्द्रिय विषय सुलभ होते हुए भी नहीं रुचते, त्याँ त्यों आत्मतत्त्व 
का अनुभव होता जाता हे !? 
२२ अपकुर्बति कोपश्रेत्‌ किन कोपाय कुप्यसि | 
त्रिवर्गस्यापवर्गत्य जीवितस्थच नाशिने ॥ 
-वादीभतिंद । 


जैनसू क्तिया ३७३१ 


अर्थ-यदि अपकार करने वालेपर कोप करना दै तो फिर 
कोपपर ही कोप क्‍यों नहीं करते, क्योंकि कोप-क्रोध धम, अथे, 
काम का, तथा मोक्ष ओर जीवनका भी नाश करने वाल है ! 

२३ अन्यदीयमिवात्मीय्नप दोप प्रपश्यना | 
कः समः खलु मुक्तोड्यं युक्तः कायेन चेदपि ॥ 

-वादीभ सिह । 

अथे-जो दूसरोंके दोपोंकी तरह अपने भी दोपको देग्बता 

हे, उसके समान कोन हे ? वह शरीरसे युक्त होते हुए भी 
वास्तबमें मुक्त हें । 

२८ आशागतेः प्रतिप्राणि यस्मिन्‌ विश्वमगूपभम | 
तल्कियद्‌ कियदायाति व्रथा व विपवैषिता ॥ 

-गुणमद्र । 
अर्थ-'प्रत्येक प्राणीका आशा रूपी गड्ढा इतना विश्वाल हे कि 
उसके सामने यह पूरा विश्व भी अणुके तुल्य हैं। ऐसी स्थितिमें 
यदि इस विश्वका बटवारा किया जाये तो प्रत्येकके हिस्सेसें 
कितना कितना आयेगा। अतः विपयोंकी चाह व्यर्थ ही है । 
हिन्दी-- 

२५ राग उदे जग अन्ध भयो, सहजहि सब लोगन लाज गंबाई | 
सीग्व विना नर सीखत हैं विषपयादिक सेवनकी सुघराई ॥ 
तापर और रचे रसकाव्य, कहा कहिये तिनकी निद्राई । 
अन्ध असूकनकों अखियानम डारत है रज राम दुद्ाई | 
-भूधरदास । 


२६ राग उदे भोग भाव लागत सुदावनेसे, 
बिना राग ऐसे लागे जैसे नाग कारे हैं। 
राग ही सो पाय रहे तनसे सदीब जीव, 
राग गये आवत गिलानि होत न्यारे हैं ।॥ 


३७२ जैनघर्म 


रागती जगतरीति भूठी सब्र सांची जाने, 
राग मिटे सूकत असार खेल सारे हैं। 
रागी विन रागीके विचारमें बड़ोई भेद, 
जैसे भय पच काहू काहू को बयारे हैं ॥ 
-भूधर दास | 
२७ छयों समुठ्रमें पवनतें चहुदिसि उठत तरग | 
त्यों आकुलता सौ 2खित लहेँ न समरस रंग ॥ 
-ड्न्दावन । 
२८ चाहत है घन होय किसी विधि तो सत्र काज सरें जियरा जी | 
गेह चिनाय करू' गहना कुछ, व्याहि सुतामुत बाटिय भाजी ॥ 
चिंतत यो दिन जाहि चले जम आनि अचानक देत दगा जी | 
खेलत खेल खिलारि गये रहि जाय रुपी शतरंजकी बाजी ॥ 
“भूधर दास | 
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